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พุทธ ทาส ธรรม (๓) 

ฟ้า สาง ทาง คณะ สงฆ์ 

พุทธ ทาส ภิกขุ 



พิมพ์ ครั้ง แรก กุมภาพันธ์ ๒๕๔๕ 

พิมพ์ และ จัด จำหน่าย 

สำนัก พิมพ์ สุขภาพ ใจ 

๑๕ / ๓๕๙- ๓ (เ: ๐ หมู่ ๑๐ ถ. พระ ราม ๒ (ซอย ๓๕) 

แขวง บางมด เขต จอม ทอง กท ม. ๑๐๑ ๕ ๐ 

โทร. ๐- ๒๕๑ ๕— ๒๖๒๑, ๐- ๒๕๑ ๕- ๖ ๕ ๐๗, ๐- ๒๕๑ ๕ - ๖๗๙๗ 

โทร สาร ๐- ๒๕๑๖- ๗๗๕๕ 



ราคา ๑๑๐ บาท 
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ฟ้า สาง ทาง คณะ สงฆ์ 




สุขภาพ ใจ 
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สารบัญ 

ธรรม ปาฏิ โมกข์ ป รท ร รศน์ ๑ 

คน ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ ๒๙ 

ความ มืด สี ขาว ๕๓ 

ความ กำกวม ของ ภาษา เป็น สิง ที่ ควร ระวัง ๙๓ 

ฟ้า สาง ทาง ฝ่าย บรรพชิต ๑๑๙ 
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ธรรม ปา ฏ โมกข์ 
ปริทรรศน์ 



จาก ธรรม โ ฆษณ์ ของ พุทธ ทาส “ธรรม ปา ฏ โมกข์ เล่ม ๑’’ 
หมวด ที่ ช: ชุมนุม ธรรม บรรยาย อันดับ ที่ ๓๑ บน พื้น แถบ สีนํ้า เงิน 
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วัน ที่ ๒๕ มิถุนายน ๒^๑๖ 
ตรง กับ' วัน ศุกร์ ขึ้น ๑๕ คํ่า เดือน ๗ ปี ฉลู 



0 ^ 1 

นนี เป็น วัน บรรยาย ธรรม ชนิด ที เรา เคย เร ยก กัน ว่า 
วัน ธรรม ปาฏิ โมกข์ จะ บรรยาย ณ ที่ที่ เคย บรรยาย 
ก็ ทำ ไม่ ได้; แต่ แม้ ว่า จะ ย้าย มา บรรยาย ณ ที่ ใหม่ นี้ 
ก็ ยัง คง บรรยาย ได้*; จึง จะ 1 ได้ บรรยาย 1 ไป ตาม หัว ข้อ ที่เร ยก ว่า 
“ธรรม ปา ฏ โมกข์”. ทั้ง นี้ เนื่อง จาก มีผู้ ฟัง เป็น จำนวน มาก ไม่ เคย 
ฟัง แล้ว ก็ ต้อง การ จะ ฟัง แม้ ว่า เป็น ครั้ง แรก; นี้ ก็ 1 ไม่ ขัด ข้อง อะไร 
ใน การที่ จะ พูดเ รอง ธรรม ปาฏิ โมกข์ ใน ลักษณะ ที่ เป็น การ กล่าว 
สำหรับ ผู้ที่ ไม่ เคย ฟัง, หรอ เป็น การ สรุป โดย หัว ข้อ ให้ ทราบ ว่า 
ธรรม ปาฏิ โมกข์ นี้ คือ อะไร, และ มุ่ง หมายอย่าง ไร. 




* บรรยาย ที่ โรง ธรรม สวน โมก ฃพ ลา ราม ไชยา. 
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พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




ผู้ ที่ 1 ไม่ เคย ฟัง จะ ต้อง เข้า ใจ คำ ว่า “ปา ฏิ โมกข์” เสีย ก่อน; 
เฉพาะ คำ นี้ก็ แปล 1 ว่า สิ่ง ซึ่ง เป็น ประธาน เป็น หลัก เป็น ความ 
สำคัญ. ถ้า เป็น เรื่อง วินัย ก็ เรียก ว่า ภิกขุ ปา ฏิ , โมกข์ หรือ ภิกขุ- 
ณีปา ฏ โมกข์ หรือ วินัย ปาฏิ โมกข์ ก็ เป็น เรื่อง วินัย ไป; แปล ว่า 
เรื่อง สำคัญ ทาง ฝ่าย วินัย นั้น ก็ พวก หนึ่ง นี้ก็เ รี ยก' ว่า วินัย ปา ฏิ- 
โมกข์. 

อีก พวก หนึ่ง มิ ได้ เกี่ยว กับ วินัย แต่ เกี่ยว กับ ธรรมะ ก็ เลย 
เรียก ว่า ธรรม ปาฏิ โมกข์ ซึ่ง พอ จะ เทียบ เคียง กัน ได้ กับ คำ ที่ฝ็ 
ใช้ อยู่ แล้ว คือ โอวาท ปาฏิ โมกข์, ได้แก่ หัว ข้อ ที่ เป็น ใหญ่ เป็น 
ประธาน ที่ เป็น โอวาท. แต่ ทีนี้ คำ ว่า โอวาท ก็ กว้าง ไป อาจ จะ 
เป็น วินัย ก็ ได้ เป็น ธรรมะ ก็ ได้ เรา จึง แยก กัน เสีย ใหม่ ให้ ชัด ลง 
ไป ว่า ใน ส่วน ที่ เป็น ธรรมะ นี้ จะ เรียก ว่า ธรรม ปาฏิ โมกข์, ใน 
ส่วน ที่ เป็น วินัย ก็รีย กว่า เป็น วินัย ปาฏิ โมกข์. 



ความ แตก ต่าง ระหว่าง วินัย กับ ธรรมะ 

คำ ว่า “วินัย” ตาม ปกติ ก็ หมาย ถึง ข้อ กฎ ต่าง ๆ ที , บังคับ 
ให้ ต้อง ทำ; ส่วน ธรรมะ นั้น เป็น หลัก ที่ ไม่ ได้ บังคับ ให้ ต้อง ทำ, 
ทำ ก็ ได้ ไม่ ทำ ก็ ได้, ใคร ไม่ อยาก ได้ อะไร ก็ ไม่ ต้อง ทำ ก็ ได้. แต่ 
วินัย นี้ ต้อง ทำ, และ ถ้า จะ อยู่ ใน คณะ สงฆ์ นี้ แล้ว ต้อง ปฏิบัติ วินัย; 
มัน ต่าง กัน อยู่ อย่าง นี้. พูด ง่าย ๆ ก็คีอ ว่า วินัย นี้ สำหรับ ให้ ต้อง 
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8??ม ปาฏิ โมกข์ ปริ ท?? คน์เ ๕ 
± โ \ 



ปฏิบัติ กัน ทุก คน, บังคับ ให้ ปฏิบัติ ทุก คน; พอ ใคร ไม่ ปฏิบัติ ห 1 อ 
ล่วง ละเมิด ก็ ปรับ โทษ โดย ตรง อย่าง มาก ถึง กับ ให้ ออก ไป เสีย 
เลย, ออก ไป เสีย จาก ความ เป็น ภิกษุ นี้ เลย. ส่วน ธรรมะ นั้น ถ้า เขา 
ไม , อยาก จะ คับ ทุกข์ เขา ก็ ทน ทุกข์ ไป ก็ แล้ว กัน มัน คน ละ รูป. 

สำหรับ วินัย นั้น บังคับ ให้ ปฏิบัติ ทั้ง ที่ เป็น ข้อ กฎ เกี่ยว กับ 
บุคคล คน หนี้ ง ๆ และ ที่ เกี่ยว กับ หมู่ คณะ ทั้ง หมด; เพราะ ว่า โดย 
ที่ แท้ จริง แล้ว วินัย นี้ มุ่ง หมาย จะ ให้ หมู่ คณะ คือ คณะ สงฆ์ 
นี้ ตั้ง อยู่ ได้ เป็น จุด หมายอย่าง นี้. สำหรับ บุคคล นี้น เป็น ส่วน 
น้อย; ถ้า หมู่ คณะ หรือ คณะ สงฆ์ ตั้ง อยู่ ได้ ก็ คือ บุคคล ตั้ง 
อยู่ ได้. เพราะ ฉะนั้น จึง มี ข้อ บังคับ ให้ ปฏิบัติ อย่าง นั้น ๆ ทำ ให้ 
รวม กัน ให้ เป็น คณะ สงฆ์ นี้ ตั้ง อยู่ ได้ ก็ เลย เริย กว่า วินัย บังคับ 
ให้ ช่วย กัน ปฏิบัติ เพื่อ ให้ คณะ สงฆ์ ตั้ง อยู่ ได้. 

ข้อ นี้ เป็น ที่ ยอม รับ กัน ว่า การที่ คณะ สงฆ์ อยู่ ยืน ยาว มา ได้ 
ตั้ง สอง พัน กว่า ปี จน ถึง บัด นี้ นั้น ก็ เพราะ มี วินัย เป็น หลัก สำคัญ 
รักษา ความ ปรกติ สมํ่า เสมอ 1 ไว ได้, ไม่ เช่น นั้น จะ สูญ หาย ไป แล้ว. 
นี้ คือ ความ หมาย ของ คำ ว่า “วินัย” ที่ ต่าง จาก คำ ว่า “ธรรม”. 

คำ ว่า “ธรรม” เป็น หลัก ปฏิบัติ สำหรับ ขัด เกลา กิเลส 
ส่วน บุคคล, บรรลุ มรรค ผล ไป นิพพาน; ไม่ ได้ บังคับ ว่า ต้อง ทำ 
ไม่ ทำ ไม่ ได้; ฉะนั้น จึง ไม่ เหมือน กับ วินัย. แต่ ที นี้ ถ้า มา เปรียบ 
ถึง คุณ ค่า กัน แล้ว ประโยชน์ ที่ ได้ รับ ทาง ธรรม นี้ มัน ไป ไกล ไป ลึก, 
แม้ จะ ไม่ เกี่ยว กับ หมู่ คณะ โดย ตรง ไม่ เกี่ยว กับ บุคคล คน หนึ่ง 
โดย ตรง ก็ ยัง ไป ไกล ไป ลึก มาก : คือ ว่า ไป ถึง จุด สูง สุด ที่ มนุษย์ 
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จะ ไป กัน ได้, ที 1 เรา เรียก ว่า นิพพาน; ทำ ให้ มนุษย์ มี จิต ใจ สูง 
ขึ้น ไป ๆ เหนือ ความ ทุกข์ เหนือ กิเลส ตาย ตัว ลง ไป; นี้ก็ เรียก 1 ว่า 
นิพพาน. ฉะนั้น วินัย จึง คล้าย ๆ กับ ว่า เป็น ราก ฐาน นับ ตั้งแต่ 
ว่า ทำ ให้ หมู่ คณะ อยู่ ได้ แล้ว บุคคล ก็มีค วาม ประพฤติ ดี มี ความ 
เหมาะ สม ทาง กาย ทาง วาจา ก่อน; นี้ ส่วน ของ วินัย. ส่วน ทาง 
จิต ทาง วิญญาณ สูง ขึ้น ไป ก็ เป็น หน้าที่ ของ ธรรม. 

สิ่ง ที่ เรียก ว่า วินัย มี หลัก การ หรีอ กฎเกณฑ์ อย่าง ไร ก็ ไป 
หา อ่าน ดู ได้ โดย ง่าย, แล้ว ก็ ยัง เคย ฟัง ปาฏิ โมกข์ เพื่อ ให้ เว้น สิ่ง ที่ 
ไม่ ควร จะ ทำ ตั้งแต่ ที่ เบา ที่ สุด ไป ถึง ที่ หนัก ที่ สุด : เ รอง เล็ก ๆ 
น้อย ๆ มาก มาย หลาย สิบ อย่าง หลาย ร้อย อย่าง ก็ มี, วินัย พวก 
อภิสมาจาร นี้ ทำ ไม่ ได้ ซึ่ง เกี่ยว กับ เรื่อง กิริยา มารยาท ต่างๆ. 
วินัย ที่ เป็น ตัว กฎ สำคัญ ก็มี ที่ เรียก ว่า ปาฏิ โมกข์ 

คุณ ควร ไป อ่าน ดู โดย เฉพาะ ๑ ๕ ๐ ข้อ คือ ไม่ รวม เส ขิย วัตร 
อนิย ต นับ ตั้งแต่ ไม่ ให้ ทำ ผิด เล็กๆ น้อยๆ เรื่อย ขึ้น ไป จน ถึง ขนาด 
กลาง จน ถึง ขนาด สูง สุด ที่ เรียก ว่า ปาราชิก สิกขาบท; มัน ก็ ไม่ 
ใช่ เรื่อง อะไร คือ ไม่ เกี่ยว กับ ธรรมะ, แต่ เกี่ยว กับ วินัย; คือ หมู่ คณะ 
นี้ ต้อง การอ ย่าง นี้. ถ้า ท่านอยาก อยู่ ใน หมู่ คณะ นี้ ท่าน ก็ ต้อง ทำ 
อย่าง นี้; ถ้า ไม่ ทำ อย่าง นี้, ไป ทำ ๔ ข้อ ปาราชิก ก็ ต้อง ให้ ออก 
ไป เลย. รอง ลง ไป เช่น สังฆาทิเสส นี้ก็ต้ อง ลง โทษ ตัว เอง ขนาด 
หนัก ตาม ที่ บัญญัติ ไว้ เสีย ก่อน จึง จะ ให้ อยู่ ต่อ ไป ได้. ถ้า เป็น 
ปาจิตตีย์ ก็ ลง โทษ ตัว เอง เหมือน กัน แต่ ว่า เบา หน่อย. 

นี้ก็ เรียก' ว่า วินัย มุ่ง หมาย เช่น นั้น ก็ เพื่อ ให้ หมู่ คณะ นี้ ตั้ง อยู่ 
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4 โ 1 

ได้ เพื่อ ไม่ กระทบ กระทั่ง ซึ่ง กัน และ กัน. ถ้า ภิกษุ ไม่ ถือ วินัย ละ ก็ 
จะ ได้ กระทบ กระทั่ง แก่ กัน ละ กัน, แล้ว ก็ ทะเลาะ วิวาท กัน; เพราะ 
คน เรีย น มา 1 ไม่ เหมือน กัน มี นิสัย ลัน ดาน มา ต่าง ๆ กัน. ถ้า ต่าง 
คน ต่าง เอา ตาม ใจ ตัว มัน ก็ ต้อง ได้ ทะเลาะ วิวาท กัน แล้ว แต ก- 
ล ลาย ไป หมด อยู่ ด้วย กัน ไม่ ติด เลย ต้อง มี วินัย บัญญัติ เป็น กฎ 
ให้ ทุก คน ทำ อย่าง นี้; แล้ว ก็ ต้อง ไม่ ทะ เลา วิวาท กัน, จึง มี ความ 
เหมาะ สม ที , จะ เป็น หมู่ คณะ ที่ ตั้ง อยู่ สำหรับ สืบ อายุพระ ศาสนา, 

เป็น หมู่ คณะ ที่ สามารถ รอง รับ พระ ศาสนา ไว้ ได้; แล้ว บุคคล หมู่ 
หนึ่ง ๆ นั้น ก็มีค วาม เหมาะ สม ที่ จะ ปฏิบัติ ธรรม ต่อ ไป จน กว่า 
จะ บรรลุ มรรค ผล นิพพาน. 

สวน ที่ จะ ปฏิบัติ ธรรม ตอ ไป นั้น แหละ เป็น ส่วน ที่ เรา เรีย ก- 
ว่า ธรรมะ ซึ่ง มี กฎเกณฑ์ สำคัญ หรอ ว่า มี แนว ปฏิบัติ ที่ สำคัญ 
ก็ คือ เรื่อง ที่ เกี่ยว กับ อัตตา อนัตตา ที่ ผม มา ตั้ง คำ เรียก ใหม่ 
ให้ จำ ง่าย ฟัง ง่าย คิด นึก ง่ายกว่า เป็น เรื่อง เกี่ยว กับ “ตัว กู-ของ กู”. 

เรื่อง ธรรมะ ทั้ง หมด กี่ ข้อ กี่ ประเด็น กี่ พัน กี่ หมื่น ข้อ ก็ สุด แท้ เถิด 
เรียก ว่า เกี่ยว ข้อง กับ ตัว กู-ของ กู ทั้ง นั้น; แม้ เป็น เรื่อง วินัย 
ทั้ง หลาย มัน ก็ เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู, แต่ ว่า ไม่ ได้ มุ่ง หมาย โดย ตรง. 

ส่วน ธรรมะ นี้มู่ง หมาย โดย ตรง ที่ จะ กำจัด ส่ง ที่ เรียก ว่า ตัว กู- 
ของ กู นั้น เสีย. 
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เรื่อง เกี่ยว กับ คำ ว่า “ตัว กู-ของ กู” 

ทีนี้ เกี่ยว กับ เรื่อง ตัว กู-ขอ งกูนี้ คุณ ก็ ต้อง ได้ อ่าน ห ใ! งสือ 
เกี่ยว กับ เรื่อง นี้ มา มาก แล้ว ก็ ย่อม จะ เข้า ใจ อยู่ ได้ มาก แล้ว. 
เดี๋ยว นี้ก็ จะ ได้ สรุป หรอ ชี้ ให้ เห็น ว่า มัน มี รูปร่าง หรอ โครง 
เรื่องอย่าง ไร. ถ้า เรา พูด ขึ้น ไป ตั้งแต่ ความ ทุกข์ ก็ พูด ได้ ว่า 
ความ ทุกข์ ทั้ง หลาย มี มูล มา จาก ความ รู้สึก ที่ เป็น ตัว กู-ของ กู; 
นี้ คือ ๒ โ ๓ นเล หรอ กฎ อัน หนึ่ง แล้ว ที่ จะ ต้อง จำ ไว้ ว่า : ความ 
ทุกข์ ทั้ง หลาย, ปัญหา ยุ่ง ยาก ทั้ง หลาย, ที่ เรียก ว่า ความ ทุกข์ นี้ 
มัน มี มูล มา จาก สิ่ง ที่ เรียก ว่า ตัว กู-ของ กู. 

สิ่ง ที่ เรียก ว่า ตัว กู-ขอ งกูนี้ ก็มิไ ด้มีอ ยู่จรี ง, เป็น เพียง ความ คิด 
ปรุง แต่ง. ถ้า ความ คิด ปรุง แต่ง อัน นี้ เกิด ใน ใจ เมื่อ ไร เกิด เป็น 
ความ รู้สึก เป็น ตัว กู-ของ กู ขึ้น มา แล้ว, ก็มี เรื่อง ก็ จะ เป็น ทุกข์, 
จะ มี ความ ทุก ข้ใน ขณะ นั้น ทันที ก็ มี, หรีอ ว่า ให้ เกิด กิเลส ขึ้น มา 
อย่าง ใด อย่าง หนึ่ง เป็น ความ โลภ ความ โกรธ ความ หลง, แล้ว 
ก็ ไป ทำ อะไร ต่อ ไป อีก ตาม กิเลส นั้นๆ, แล้ว จึง ได้ รับ ผล เป็น ความ 
ทุกข์; อย่า งนี้ก็ มี, คือ มัน ยืด ออก ไป. 

ใน บาง กรณี พอ เกิด เป็น ตัว กู-ของ กู ขึ้น มา เท่า นั้น ร้อน 
เหมือน กะ ไฟ เผา ขึ้น มา ทันควัน ที่ ใน จิต ใน ใจ อย่าง นี้ก็มี เหมือน 
กัน; แต่ ที่ แท้ มัน ก็ เป็น เรื่อง เดียว กัน นั้น แหละ คือ กิเลส ที่ เกิด ขึ้น 
มา ทันควัน และ รุนแรง แล้ว ก็ เผา กัน ไป เลย. นี้ เรียก ว่า ให้ ผล 
ติด ทันควัน กัน ไป เลย; ส่วน ที่ จะ ต้อง ไป เป็น กิเลส ยืด เยื้อ ไป ทำ 
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กรรม ยืด เยื้อ ให้ ผล ต่อ ชั่วโมง หลัง หรือ ว่า วัน หลัง นี้ก็มี ความ 
หมายอย่าง เดียว กัน; คือ มัน มี ตัว กู-ของ กู เป็น ต้น เหตุ. ฉะนั้น ไป 
ศึกษา เ รอง ตัว กู-ของ กู อย่าง ที่ ได้ อธิบาย แล้ว ใน เรื่อง ปฏิ จ' จ- 
ล มุป บาท เมื่อ คืน ก่อน : หลัง จาก มี การ กระทบ ทาง อายตนะ 
แล้ว ก็ เกิด ผัสสะ-เกิด เวทนา-เกิด ตัณหา-เกิด อุปาทาน ว่า 
ตัว กู-ของ กู นั้น แหละ. 

ทีนี้เ รา จะ พูด กัน ใน แง่ อื่น ก็ ได้ พอ เกิด ตัว กู-ของ กู มัน ก็ เป็น 
ทุกข์; ฉะนั้น อย่า ทำ ให้ เกิด มี ความ รู้สึก เป็น ตัว กู-ของ กู ขึ้น มา; 

ก็ เกิด มี หลัก อัน หนึ่ง เป็น สูตร ขึ้น มา อีกว่า ทุก สง ใคร ๆ ไม่ ควร 
สำคัญ มั่น หมาย ว่า เป็น ตัว กู-ของ กู. คำ ว่า “ทุก สิ่ง” นี้ มัน ทุก สิ่ง 
เอา เสีย จริง ๆ ไม่ ยก เว้น อะไร เลย; จะ เป็น รูปธรรม นามธรรม 
เป็น การ ประพฤติ ปฏิบัติ กระทั่ง เป็น นิพพาน ใน ที่ สุด ก็ ไม่ ควร 
มี ความ สำคัญ มั่น หมาย ว่า เป็น ตัว กู หรือ ว่า ของ ของ กูก็ สุด 
แท้; อย่า โง่ ไป ยืด เป็น ตัว กู-ของ กู เข้า อีก. 

ที่ มัน เป็น ความ รู้สึก อยู่ ข้าง ใน มัน ก็ มัก จะ เป็น พวก ตัว กู; เช่น 
เอา รูปร่าง กาย นี้ เป็น ตัว กูก็ ได้, หรือ เอา ความ รู้สึก อย่าง หนึ่ง ๆ 
เช่น ว่า ถ้า มี การ เห็น ก็ เอา สิ่ง ที่ ทำ หน้าที่ เห็น เป็น ตัว กู, หรือ 
เอา ความ รู้สึก เวทนา สุข ทุกข์ อย่าง ใด อย่าง หนึ่ง ก็ เอา ตัว ความ 
รู้สึก นั้น เป็น ตัว กู, หรือ ว่า มี ความ สำคัญ มั่น หมาย อย่าง ใด อย่าง 
หนึ่ง เกิด ขึ้น เรา ก็ ไป เอา ความ รู้สึก สำคัญ มั่น หมาย นั้น มา เป็น- 
ตัว กู, หรือ ว่า กำลัง คิด นึก อะไร อยู่ ก็ ไป เอา ตัว ความ คิด นึก นั้น 
มา เป็น ตัว กู เพราะ กู คิด. ไป สำคัญ เอา รูป บ้าง เวทนา บ้าง 
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สัญญา บ้าง สังขาร บ้าง วิญญาณ บ้าง เป็น ตัว กู ใน ส่วน หนึ่ง, 
และ เมื่อ เอา ส่วน หนึ่ง เป็น ตัว กู แล้ว ก็ เอา ส่วน ที่ เหลือ เป็น ของ กู; 
นึ่ ข้าง ใน มัน ก็ เป็น อย่าง นี้. 

ทีนี้อ อก ไป ถึง ข้าง นอก มัน ก็ เหมือน กัน อีก, ตัว สูก็มื ขึ้น มา; 
หรอ ว่า ข้าง นอกออก ไป เป็น ของ กูก็มื : เป็น ที่ดิน เป็น บ้าน ช่อง 
เรือก สวน 1 ไร่ , นา เงิน ทอง ข้าว ของ บุตร ภรรยา นี้ก็ เป็น ของ กู ได้. 
ต่าง คน ต่าง เป็น ตัว กู แต่ พอ เอา มา เข้า ใกล้ กัน ก็ เป็น สู คน หนึ่ง 
เป็น กู คน หนึ่ง. นึ่มัน เป็น เหตุ ให้ เกิด ความ คิด นึก ปรุง แต่ง นานา 
ชนิด เป็น รูป ตัว กู-ของ กู ด้วย อำนาจ ของ ความ ไม่ รู้ ตาม ที่ เป็น จริง 
ว่า มัน ไม่ ใช่ ตัว กู ของ กู. ความ ไม่ รู้ อัน นี้เรื ยก ว่า อวิชชา-คือ ความ 
ที่ ปราศจาก ความ รู้ อัน ถูก ต้อง เรืย กว่า อวิชชา. ตัว กูก็ ตาม, ของ กู 
ก็ ตาม, ก็ เป็น ลม ๆ แล้ง ๆ เป็น ความ คิด ปรุง แต่ง มา จาก ความ 
โง่. 

ร่าง กาย นั้นมื หน้าที่ ให้ จิต ใจ อาศัย, จิต ใจ ก็มื หน้าที่ คิด, 
แล้ว มัน ก็ คิด ไป ตาม เหตุ ตาม ปัจจัย ที่ ทำ ให้ มัน คิด : เมื่อ ไม่ มี 
ความ รู้ ก็ คิด ไป ตาม ความ ไม 1 รู้ แล้ว ก็ เกิด เป็น ความ สำคัญ 
มั่น หมาย เป็น ตัว กู-ของ กู ขึ้น มา, แล้ว ถ้า เกิด ความ อยาก ความ 
ต้อง การ ขึ้น มา ก็ เป็น ความ โลภ, ถ้า ไม่ ชอบ ขัด ใจ ขึ้น มา ก็ เป็น 
ความ โกรธ, ถ้า ยัง โง่ หลงใหล สงสัย ลังเล อะไร อยู่ ก็ เป็น ความ 
หลง. สิ่ง ที่เรื ยก' ว่า ความ โลภ ความ โกรธ ความ หลง, หรือ จะ 
เรียก ว่า ราคะ โทสะ โมหะ, โลภ ะ โก ธะ โมหะ อะไร ก็ แล้ว แต่ 
จะ เรียก มืค วาม หมายอย่าง เดียว กัน หมด; มา จาก ความ รู้สึก ที่ 
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เป็น ตัว กู-ของ กู. ทั้ง หมด นี้ มี อวิชชา -ค วาม ไม , รู้จัก ของ จริง 
ไม่ รู้ จริง เป็น ต้น ตอ ทำ ให้ เกิด ความ รู้สึก คิด นึก เหล่า นี้. 

ทีนี้ก็ มี การ กระทำ ไป ตาม ความ โลภ ความ โกรธ ความ หลง 
ได้ ผล เกิด ขึ้น มา มี ผล เกิด ขึ้น มา เป็น ทุกข์ เป็น อะไร กัน ไป 
หลาย ๆ อย่าง, หลาย ๆ สิบ อย่าง; เห็น ได้ ว่า ความ ทุกข์ นี้ มัน 
มา จาก ตัว กู ซึ่ง ปรุง ขึ้น มา จากอวิชชา, ยัง เป็น อวิชชา อยู่ มัน ยัง 
ไกล อยู่ มัน ยัง ไม่ แสดง บทบาท; พอ มัน ปรุง ขึ้น มา เป็น ตัณหา เป็น 
อุปาทาน เป็น ตัว กู ยึด มั่น ถือ มั่น เป็น อะไร แล้ว ละ ก็ เป็น ความ 
ทุกข์. 



เรื่อง เกี่ยว กับ มรรค ผล นิพพาน 
กับ ตัว กู-ของ กู 



เ รอง มรรค ผล นิพพาน ก็ ไม่ มี อะไร เป็น เรื่อง ที่ จะ ดับ 
ตัว กู-ของ กู เสีย : ดับ ได้ เด็ด ขาด ไป บางอย่าง ก็ เป็น มรรค ผล 
นิพพาน ใน ขั้น ต้น ๆ, ดับ ได้ หมด ก็ เป็น มรรค ผล ขั้น สุด ท้าย, 
เรียก ความ ดับ ตัว กู-ของ กู นั้น ว่า นิพพาน, จะ เป็น นิพพาน ชั่ว- 
คราว หรือ นิพพาน ตลอด กาล ก็ ได้. นิพพาน โดย เอกเทศ หรือ 
นิพพาน ทั้ง หมด ก็เรื ยก ว่า นิพพาน; แต่ ตาม ธรรมดา คำ ว่า 
“นิพพาน” นี้ ใช้ กัน' โดย มาก เป็น เรื่อง ดับ หมด จด สิ้น เชิง ตลอด 



กาล. 
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ถ้า ถาม ว่า นิพพาน คือ อะไร? ก็ คือ ความ ตับ แห่ง ตัว กู- 
ของ กู. นี่ ลอง ตั้ง ปัญหา มา ดู ซิ, ตั้ง ปัญหา มา จาก ทิศ ไหน ทาง ไหน 
มัน ก็ จะ ไป รวม จุด อยู่ ที่ ตัว กู-ของ กู. แม้ ตัว อวิชชา เอง มัน ก็ เป็น 
เรื่อง ให้ เกิด ตัว กู-ของ กู; จะ มอง ดู ไป ข้าง หน้า ไป ข้าง หลัง มอง 
ดู รอบ ข้าง มอง ไป ข้าง บน ข้าง ล่าง อะไร ก็ ตาม มัน ก็ มี' จุด ศูนย์- 
กลาง อยู่ ที่ ตัว กู-ของ กู เป็น ตัว เรื่อง. จิต ตาม ธรรมดา ไม่ ได้ มี 
ตัว กู-ของ กู มัน ก็ ไม่ ทุกข์; พอ เกิด การ ปรุง แต่ง เป็น พฤติ ของ จิต 
ขึ้น แล้ว, เกิด ตัว กู-ของ กู แล้ว ก็ รู้สึก เป็น ความ ทุกข์ 

ถ้า จะ พูด ถึง บาป กรรม ทุก ชนิด ที่ เป็น ความ ชั่ว ก็ ล้วน แต่ มา 
จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น ตัว กู-ของ กู ทั้ง นั้น ที่ กระทำ ลง ไป. 
เพราะ ฉะนั้น จะ ไป นรก ไป อบาย อะไร ก็ เพราะ ตัว กู-ของ กู มัน 
ปรุง ไป ผิด วิธี, มัน ผิด วิธี ที่ จะ ให้ ไม่ ทุกข์ จึง ได้ มี ความ ทุกข์ ไป นรก 
ไป อบาย. ถ้า มี การ ไป สวรรค์ สนุก สนาน ร่าเ รง ก็ คือ ว่า ตัว กู นั้น 
ทำ ถูก ตาม กฎเกณฑ์ ที่ จะ ให้ เสวย เวทนา เซ่น นั้น; แล้ว ก็ ดีใจ ไป 
ว่า เป็น สวรรค์; แต่ สวรรค์ ก็ เหลว ไหล ทั้ง เพ, หลอก ลวง ทั้ง เพ อีก 
เหมือน กัน. มัน เป็น เรื่อง ของ ตัว ถู-ของ กู ไป หมด; มัน จะ ค่อย 
ยัง ชั่ว ขึ้น แต่ เมื่อ เดิน ไป ทาง มรรค ผล นิพพาน. พอ ไป ถึง นิพพาน 
ตัว กู ก็ ตับ หมด เลย; ถ้า เพียง แต่ เป็น เรื่อง มรรค ผล ขั้น ต้น ๆ 
ตัว กู ก็' น้อย ลง ๆ ผอม ลง ๆ; พอ ถึง เรื่อง นิพพาน จุด สุด ท้าย ตัว กู 
มัน ก็ ตับ หมด เลย. 

เดี๋ยว นี้ เรา กำลัง มี ปัญหา ที่ ว่า ตัว กู-ของ กู มัน กำลัง จัด มาก, 
เป็น ไป รุนแรง มาก; มัน จึง เป็น เหมือน กับ ว่า เป็น ยักษ์ เป็น มาร 
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ขบ กัด เคี้ยว กิน จิต ใจ ของ มนุษย์ อยู่. นี้ คุณ ลอง คิด เอา เอง, 

ลอง ตั้ง ปัญหา ชนิด ไหน มา ถาม ผม, ก็ ตอบ ไว้ ล่วง หน้า ได้ หมด เลย 
ว่า มัน เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู ทั้ง นั้น. มัน ไม่ มี อะไร ที่ จะ ไม่ เกี่ยว- 
กับ สิ่ง นี้; เพราะ ปัญหา มัน อยู่ ที่ ตัว นี้, ความ ทุกข์ มัน อยู่ ที่ ตัว นี้, 

การ ได้ การ เสีย มัน ก็ อยู่ ที่ ตัว นี้. ถ้า ไม่ มี ตัว นี้ แล้ว ไม่ มี การ ได้ 
ไม่ มี การ เสีย, มัน เป็น กระแส ธรรมชาติ ล้วน ๆ ไป หมด. พอ ทำ 
อะไร อย่าง ที่ เรียก ว่า ได้ กำไร เรา ได้ ผล มา ตัว กู มัน ก็ รู้สึก ว่า 
“กู ได้”; ถ้า เสีย ไป ตัว กู มัน ก็ รู้สึก ว่า “กู เสีย”; ถ้า ว่า เรา รู้สึก เป็น 
สุข สนุก สนาน เอ ร็ดอ ร่อย นี้ก็ ตัว กู อีก แล้ว; ถ้า มัน ตรง กัน ข้าม 
มา นั่ง ร้องไห้ อยู่ มัน ก็ ตัว กู อีก แล้ว. 

เรา ตั้ง ต้น มี ตัว กู เพิ่ม ขึ้น ๆ ตั้งแต่ แรก รู้สึก รัก หรีอ พอ ใจ 
ใน สิ่ง ที่ น่า รัก, แล้ว ก็ เกลียด โกรธ ใน สิ่ง ที่ น่า เกลียด น่า โกรธ, 

หรือ ไม่ ชอบ หรือ ว่า กลัว ใน สิ่ง ที่ ทำ ให้ เกิด ความ รู้สึก กลัว; ก่อน 
หน้า นั้น ยัง ไม่ มี. ถ้า เป็น เด็ก นอนอยู่ ใน ท้อง แม่ ก็ ไม่ มี ความ รู้สึก 
ประเภท นี้, คลอด ออก มา ใหม่ ๆ มัน ก็ ยัง ไม่ มี, หิว มัน ก็ ร้องไห้ 
จ้า ไป; มัน ยัง ไม่ ปรุง ความ รู้สึก ประเภท ที่ เป็น ตัว กู-ของ กู, มัน หิว 
มัน ปวด มัน เจ็บ มัน ก็ เพียง ร้อง ไป เท่า นั้น. 



ความ เติบ โต ของ ตัว กู-ของ กู 



ตาม บาลี ที่ พระ พุทธเจ้า ท่าน ได้ ตรัส ไว้ ว่า : เด็ก นั่น ต้อง โต 
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พอ สมควร; ไม่ ได้ ระบุ ว่า กี่ปี กี่ เดือน แต่ มัน ต้อง โต พอ สมควร 
ที่' จะ รู้เรื่ องของ เวทนา ที่ เป็น สุข เอ ร็ดอ ร่อย ถูกอก ถูก ใจ ซึ่ง เป็น 
เวทนา ฝ่าย สุข เวทนา, ส่วน เวทนา ที่ เป็น ทุกข์ เด็ก ต้อง รู้จัก สังเกต 
ว่า เป็น ทุกข์ เจ็บ ปวด ไม่ ชอบ; สอง สิ่ง นี้ เป็น หลัก สำคัญ ก่อน : 
คือ ความ พอ ใจ และ ความ ไม่ พอ ใจ. พอ เขา ได้ รับ ความ พอ ใจ 
สบาย ที หนึ่ง เขา ก็มีค วาม รู้สึก เกิด ขึ้น เป็น ความ เห็น แก่ ตัว นิด 
หนึ่ง ๆ ที่ จะ เอา ที่ จะ ได้ หรอ จะ ไม่ เอา; เมื่อ เอา ไม่ ได้ ก็ โกรธ, 
รู้สึก โกรธ, โกรธ เป็น ขึ้น มา; ไม่ เท่าไร ใน ไม่ กี่ เดือน กี่ปี ก็ เก่ง ใน 
การที่ จะ รู้สึก ยึด มั่น ถือ มั่น เป็น ตัว ก เป็น ของ กู อย่าง นั้น อย่าง 
นี้. 

ฝ่าย คน ข้าง เคียง นับ ตั้งแต่ บิดา มารดา ก็ ได้ สอน ให้ พูด จา 
ยึด ถือ ความ หมาย อย่าง นั้น อย่าง นี้; ที่ ไม่ เคย กลัว ก็ พูด ไป จน 
เกิด ความ เข้า ใจ ผิด จน เกิด กลัว, กลัว ผี กลัว อะไร ต่าง ๆ; มัน 
ขยาย ออก ไป ทุก ด้าน ที่ จะ เป็น ตัว กู สำหรับ รัก สำหรับ โกรธ 
สำหรับ เกลียด สำหรับ กลัว สำหรับ อิจฉา' ริษ ยา นานา ชนิด 
ที่เร ยก 1 ว่า กิเลส. นี่ เป็น การ เพาะ พันธุ หรอ ว่า ขยาย เพาะ หว่าน 
ตัว กู-ของ กู ให้ มัน งอก งามมาก ขึ้นๆ; ไม่ ต้อง ถึง กับ มา เป็น คน 
โตๆ อย่าง ที่ มั่ง อยู่ ที่ นี้, เพียง แต่ เด็ก อายุ ๑๐ ขวบ เท่า นั้น ก็ ทำ 
อะไร ได้ มาก หรอ เกือบ จะ ครบ เลีย แล้ว ใน บรรดา เ รอง ที่ เกี่ยว กับ 
กิเลส ที่ มัน งอก งามออก มา. 

กล่าว ได้ ว่า เรา มี ความ รู้สึก เป็น ตัว กู-ของ กู งอก งาม ขึ้น มา 
เรื่อย, ไม , ต้อง เชื่อ ใคร ไม่ ต้อง ถือ ตาม ตัว หนังสือ ที่ ไหน; ให้ ถือ 
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เอา ความ รู้สึก ของ ตัว เอง ที , แท้ จ รง นั่น แหละ ที่ มา เรื่อย ๆ นั้น 
แหละ; ก็ พอ จะ นึก ได้ ว่า เมื่อ เล็ก ๆ เรา เป็น อย่าง ไร, หรอ ว่า 
เรา แอบ ไป ดู เด็ก ๆ ว่า เติบ โต ขึ้น มา ด้วย ความ รู้สึก อย่าง ไร, เรา 
เมื่อ เล็ก ๆ ก็ เป็น อย่าง นั้น เหมือน กัน. 

ถ้า จะ ดู อีก ที หนึ่ง ก็ รู้สึก ว่า สิ่ง แวด ล้อม ทั้ง นั้น ที่ ได้ มาสร้าง 
ความ ยาก ลำบาก เหล่า นี้ ให้; ถ้า อบรม กัน มา เสีย ให้ ถูก ตั้งแต่ ที 
แรก ก็ จะ ไม่ เป็น อย่าง นี้. เดี๋ยว นี้ก็ ไม่ รู้ ว่า จะ ไป โทษ ใคร ที่ จะ ไป 
อบรม เด็ก ให้มื ความ รู้สึก อย่าง อื่น, ถือ หลัก เกณฑ์ อย่าง อื่น; เช่น 
ว่า ไม่ ต้อง กลัว จิ้งจก ตุ๊กแก ไล้ เดือน กิ้งกือ อะไร เหล่า นี้, หรือ ว่า 
ไม่ ต้อง ละโมบ โลภ ลาภ ไม่ ต้อง อิจฉา ริษยา; แต่ ให้ มี ความ เมตตา 
กรุณา เห็น แก่ ตัว น้อย, เห็น แก่ ผู้ 1 อื่น มาก, อย่า งนี้ก็ ไม่ ได้ สอน 
กัน; ได้ แต่ สอน กัน โดย ไม่ รู้สึก ตัว โดย ไม , เจตนา บ้าง โดย บังเอิญ 
บ้าง. ผู้ที่ แวด ล้อมอยู่ ก็ดื บิดา มารดา ใครๆ ทั้ง หลาย ก็ สอน 
กัน โดย มิ ได้ เจตนา จะ ให้ ลูก เลว; แต่ ถึง กระนั้น ก็ สอน ไป ใน ทาง ให้ 
มี ตัว กู-ของ ภู ทั้ง นั้น. 



จะ บรรเทา ตัว กู-ของ กู กัน ได้ อย่าง ไร 

เรื่อง นี้ ผม ก็ คิด ไม่ ออกว่า ทำไม มัน จึง แก้ไข ไม่ ได้; ลอง คิด 
ดู ว่า เรา จะ เปลี่ยน แปลง วัฒนธรรม ใน บ้าน เรือน กัน เสีย ลัก ที จะ ได้ 
ไหม? พอ เด็ก คลอด ออก มา คน ทั้ง หลาย ที่ แวด ล้อม นั้น ให้ มา 
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แวด ล้อม อบรม สั่ง สอน เด็ก อย่า ให้ มี ความ รู้สึก เป็น ตัว กู-ของ กู. 
แต่ แล้ว มัน ก็ จน ปัญญา; มัน เป็น ไป ไม่ ได้ เพราะ ว่า คน ทั้ง หลาย 
เหล่า นั้น ก็มี ตัว กู-ของ กู เสีย แล้ว. 

คิด ดู เถอะ จะ ไป เอา บิดา มารดา ญาติ พี่ น้อง แวด ล้อม ที่ 
ไม , มี ตัว กู-ของ กู มา แต่ ไหน ที่ จะ มา แวด ล้อม เด็ก ๆ เพิ่ม คลอด 
ให้ เด็ก ได้ ยิน ได้ ฟัง ให้ รู้สึก คิด นึก ไป แต่ ใน ทาง ที่ ไม่ เป็น ตัว กู-ของ กู; 
ยัง หา อาจารย์ ไม่ ได้. ทุก คน ก็ เป็น อาจารย์ แต่ ชนิด ที่ จะ ให้ เกิด 
ตัว กู-ของ กู ทั้ง นั้น แหละ; ไม่ เท่าไร ก็มี แม่ ของ กู พ่อ ของ กู พี่ ของ 
กู น้อง ของ กู บ้าน ของ กู; โต ฃึ้นก็ รู้จัก ทะเลาะ กัน กับ เด็ก ข้าง บ้าน; 
ล้วน แต่ เป็น ตัว กู ของ กู กัน ทั้ง สอง ฝ่าย; นี่ คล้าย ๆ กับ ว่า ธรรม- 
ชาติ สร้าง มา ให้ เผชิญ กับ ความ ทุกข์ กัน เสีย ก่อน แล้ว ค่อย ไป รู้สึก 
ไป แก้ไข กัน ภาย หลัง. มัน ถึง กับ ว่า ถ้า ไม่ มี ความ รู้สึก เป็น ตัว กู- 
ของ กู อัน นี้ แล้ว ก็ จะ ไม่ มี การ สืบ พันธุ หรอ ไม , มี การ รักษา ระวัง 
ชีวิต ให้ รอด อยู่ ได้; ก็ เลย ถือ เอา การ สืบ พันธุ และ เอา ชีวิต รอด มา 
ได้ ด้วย ความ รู้สึก ที่ เห็น แก่ ตัว เป็น ตัว กู-ของ กู 

ต่อ มา ก็ รู้' ว่า อ้าว, นี่ เป็น ความ ทุกข์ ก็ คิด กัน ใหม่ ใน ทาง ที่ 
จะ ให้ ตัว กู-ของ กู มัน ลด ลง ๆ ลด ลง จน หมด สิ้น ไป ถึง จุด ปลาย 
ทาง ที่ เรียก ว่า นิพพาน. มี พระ บาลี ว่า : อสฺมิ มาน สฺส วิน โย เอตํ 
เว ปรมํ สุขํ, คง เคย ได้ ยิน กัน มา แล้ว โดย มาก; แปล ว่า การ นำ 
ออก เสีย ได้ ซึ่ง ความ สำคัญ ว่า “เรา” ว่า “ตัว กู” นั้น แหละ, ซึ่ง มี 
มานะ ว่า มี ตัว เรา อยู่ มี ตัว กู อยู่, หรือ ตัว กูมีอ ยู่. ถ้า นำ ความ สำคัญ 
ว่า ตัว กูมี อยู่ นี้ ออก ไป เสีย ได้, เอ ตํ เว ปรมํ สุ ขํ - นั่น แหละ คือ 
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ความ สุขอย่าง ยิ่ง เว้ย, เว - เว้ย. 

แม้ ว่า เอา ตัว กู-ของ กู ออก ไป ไม่ ได้ โดย เด็ด ขาด ก็ ยัง มี ความ 
สุขอย่าง ยิ่ง เท่า ที่ เอา ออก ได้ ไม่ เด็ด ขาด นั้น, เอา ออก ได้ เท่าไร 
ก็มีค วาม สุข เท่า นั้น; ถ้า กลับ มา อีก ก็ ต้อง เป็น ทุกข์ อีก; เมื่อ มัน 
ไม่ กลับ มา เรา ก็ เป็น สุขอย่าง ยิ่ง. ฉะนั้น ไป สังเกต ดู ตัว เรา เอง 
เวลา ไร จิต ใจ มัน ว่าง ไป จาก ความ รู้สึก ชนิด นี้ เวลา นั้น ก็ สบาย 
ดี; ดัง เช่น เวลา นี้ ก็ กำลัง สบาย อยู่ เหมือน กัน เพราะ เหตุ ว่า ตัว กู- 
ของ กู ไม , ได้ เกิด ขึ้น มารบก วน, ไม , ได้ มั่น หมาย อะไร. 

เ รอง นี้ ขอ ฝาก ไว้ ทุก คน ใหไ ป สังเกต ดู เอง ว่า เวลา ไหน 
เรา เสก สบาย ทื่สุด จิต ใจ ไม่ มี ความ ทุกข์ เลย, เวลา นั้น เป็น 
เวลา ที่ ว่าง จาก ตัว กู-ของ กู; จะ ไป นั่ง เล่น อยู่ ที่ ตรง ไหน ก็ ได้, 

หรือ จะ ไป ใน ที่ ที่ มัน เวี๋ง ว้าง ไป หมด ไม่ ชวน ให้ มี ความ เสก 
เกิด เป็น ตัว กู-ของ กู เลย ก็ จะ เสก สบาย มาก. เหมือน อย่าง 
เรา ไป ที่ ทะเล ไป ที่ ยอด เขา ไป ใน ที่ อย่าง นั้น สง แวด ล้อม มัน ดึง 
ไป หมด, ให้ ว่าง จาก ตัว กู-ของ กู; เรา จะ รู้สึก สบาย รู้สึก แปลก 
ประหลาด. 

ทีนี้ อีก ทาง หนึ่ง พอมื อารมณ์ มากระ ทบ ตา หู จมูก ลิ้น 
กาย ใจ เหล่า นี้ ความ คิด ปรุง ไป ใน ทาง เป็น ตัว กู-ของ กู มัน ก็ 
เป็น ไฟ ขึ้น มา ข้าง ใน. แม้ ไม่ ได้ อาศัย ตา หู จมูก ลิ้น กาย แต่ 
อาศัย ใจ ล้วนๆ มัน ก็ คิด นึก ปรุง ไป ได้ จน มืค 1 วาม ทุกข์ ได้ เหมือน 
กัน; แม้ ที่ สุด แต่ ว่า กลาง คืน จะ นอน แล้ว จิต มัน หวน ระลึก ไป 
ถึง อะไร เข้า เป็น เ รอง ใน อดีต โน้น มัน ก็ เอา มา ปรุง เป็น ตัว กู-ของ กู 
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ทำ ให้ มี ความ ทุกข์ จน ได้. นี้ จึง เห็น ได้ ว่า มัน ไม่ จำกัด แม้ แต่ ใน 
อนาคต มัน ก็ ไป ดึง มา ได้, ไป คิด ล่วง หน้า จน เกิด เป็น ทุกข์ ใน 
จิต ใจ ได้, ความ คิด ปรุง นั้น ๆ มัน มา เป็น ตัว กู -ฃ อง กู ได้ ทั้ง นั้น. 

เมื่อ เรา ได้ ศึกษา พระ พุทธ ศาสนา รู้ เรื่อง นี้ โดย หลัก ทั่ว ๆ 
ไป, แล้ว รู้ เฉพาะ หลัก ที่ จะ ประพฤติ ปฏิบัติ; ถ้า ประพฤติ ปฏิบัติ 
ได้ จริง ตัว กู-ของ กู มัน ก็ เบา บาง ไป ได้ จริง เหมือน กัน. เพราะ ว่า 
พระ พุทธ ศาสนา หรือ หลัก ธรรม ทั้ง หลาย นั้น พระ พุทธเจ้า ท่าน 
ได้ ตรัส ขึ้น โดย อาศัย สง ๆ นี้, ไม่ ใช่ บัญญัติ เพ้อ ๆ ไป, ว่า ๆ 
ไป ให้ มัน หมด ๆ ไป, ให้ มัน ครบ ๆ ไป. ทุกอย่าง จะ บัญญัติ ขึ้น 
โดย อาศัย สง นี้ คือ ความ ยึด มั่น ถือ มั่น ใน ตัว กู ของ กู จน เกิด 
กิเลส นานา ชนิด และ เป็น ทุกข์ ขึ้น มา. ฉะนั้น ถ้า เรา ปฏิบัติ พระ- 
ธรรม คำ สอน ที่เรื ยก ว่า หลัก ธรรมะ ถูก ต้อง แล้ว ต้อง ได้ รับ 
ประโยชน์ แน่ นอน คือ จะ บรรเทา หรือ 1 ว่า ทำลาย สิ่ง ที่เรื ยก 1 ว่า 
ตัว กู-ของ กู ได้ ระดับ ใด ระดับ หนึ่ง. 

ธรรมะ เป็น อย่าง นี้; เพราะ ว่า การ ประพฤติ ปฏิบัติ ธรรม 
ที่เรื ยก ว่า ประพฤติ พรหมจรรย์ นั้น เป็น ไป เพี่อ ความ วิมุตติ หลุด 
พ้น จาก การ ผูกพัน อยู่ ด้วย ตัว กู-ของ ถู : ความ ทุกข์ มัน อยู่ ที่ 
ผูกพัน อยู่ ด้วย ตัว ภู-ของ กู; หลุด พ้น มัน ก็ คือ ออก ไป จาก ตัว ภู- 
ของ กู; อย่าง นี้ มัน แน่ นอน กว่า ที่ เรา จะ คิด นึก ไป เอง. ถ้า ปล่อย 
ให้ มัน เป็น ไป เอง มัน จะ เป็น ไป ใน ทาง ตัว กู-ของ กู มากกว่า ที่ จะ 
เกิด ความ รู้ แจ้ง ใน การทำ ลาย ตัว กู-ของ ถู เสีย; เว้น ไว้ แต่ ที่ เรา 
จะฉ ลาย พอ ที่ จะ ลัง เก ต ไว้ ทุกที ว่า ถ้า ความ คิด อย่าง นี้ มา ทุกที 
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ละ ก็ เป็น ความ ทุกข์ ทุกที, หลาย ๆ ครั้ง หลาย ๆ หน เข้า เป็น 
ความ ทุกข์ ทุกที จน ไม่ กล้า ปล่อย ให้ เกิด ความ คิด อย่าง นั้น. อย่าง 
นี้ก็ค ล้า ยๆ กับ ตรัสรู้ เอา เอง ก็ ได้ บ้าง แต่ มัน ไม่ ถึง ที่ สุด เพราะ 
ว่า เรื่อง มัน ลึก มัน ยากกว่า นั้น. 

เพื่อ วิมุตติ หลุด พ้น จาก ตัว กู-ของ กู เรา จึง ต้อง อาศัย 
พระ พุทธ ศาสนา, คำ สั่ง สอน ของ พระ พุทธเจ้า ซึ่ง ได้ ตรัส ไว้ อย่าง 
หมด จด สิ้น เชิง ถูก ต้อง สมบูรณ์, แล้ว ก็ ทรง แสดง ไว้ อย่าง ที่ สังเกต 
เห็น ได้ ไม่ ต้อง งม งาย. ถ้า เห็น ได้ ก็ จะ เกิด ความ รู้สึก อยาก จะ 
ทำ อยาก จะ ปฏิบัติ. นี่ แหละ คำ สอน ของ พระ พุทธเจ้า เป็น 
สวา ก ขา โต ภคว ตา ธัม โม - ธรรมะ อัน พระ ผู้มีพ ระ ภาค เจ้า ตรัส 
ไว้ ดี แล้ว : นี้ก็ เพื่อ ทำลาย สิ , ง เหล่า นี้. ไป ศึกษา เข้า ก็ จะ มอง 
เห็น จร ง, ปฏิบัติ เข้า ก็ จะ ยง เห็น จริง ว่า เป็น เรื่อง ทำลาย ตัว กู- 
ของ กู ไป ตาม ลำดับ. ที่ ว่า สวา ก ขา โต คือ อัก ขา โต นั้น แหละ 
คือ กล่าว ไว้ ดี, กล่าว ไว้ ถูก ต้อง, กล่าว ไว้ ใน ลักษณะ ที่ ว่า ปฏิบัติ 
ตาม เข้า แล้ว ละ ก็ จะ ดับ ทุกข์ ได้ จริง, 

ทุก เรื่อง ออก มา จาก จุด ศูนย์ กลาง 
คือ ตัว กู-ของ กู 



ฯ; ฯ; 



ที่ พูด มาท ง หมด นี่ ก็ พอ จะ มอง เห็น ได้ ว่า ทุก เรื่อง มัน มา จาก 
จุด ศูนย์ กลาง หริ อ นิวเคลียส (กบ 0เ 8 น 8) หริ อ อะไร ก็ ตาม อยู่ ที่ 
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ตัว กู-ของ กู. ออก 1 ไป ทาง นี้ก็ เป็น' ทุกข์, ออก ไป ทาง ตรง กัน ข้าม 
จึง จะ ดับ ทุกข์. ทุกข์' อยู่ ที่ มี ตัว กู-ของ กู, ดับ ทุกข์ อยู่ ที่ ดับ ตัว กู- 
ของ กู, ก็ เลย ไม่ ต้อง มี อะไร ที่ เรียก ว่า จะ ไม่ เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู. 
ตัว กู-ขอ งกูนี้ ถ้า ไม่ เกี่ยว โดย ทางบวก ก็ เกี่ยว โดย ทาง ลบ มัน 
เกี่ยว จน ได้; ฉะนั้น เรา จึง เรียก เรื่อง ทุก เรื่อง ที่ เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู 
นี้ ว่า ธรรม ปาฏิ โมกข์ : พูด กัน ใน แง่ นั้น พูด กัน ใน แง่ นี้ ให้ 
ละเอียด ออก ไป. ดู เหมือน จะ สัก ๓- ๔ ปี แล้วกระมัง ไม่ มี จบ, 
พูด ได้ ไม่ มี จบ; เพราะ เหตุ ว่า ทั้ง ^, ๐0๐ พระ ธรรมขันธ์ ของ 
พระ ไตรปิฎก เป็น เรื่อง ตัว กู-ของ กู. ใน ข้อ หนึ่ง หรือ ธรรมขันธ์ 
หนึ่ง ก็ ยัง พูด ได้ หลาย แง่ หลาย มุม อีก, แล้ว ยัง มี ตั้ง •,๐๐๐ 

ธรรมขันธ์, เพียง เท่า นี้ พูด จน ตาย ก็ ไม่ จบ ทั้ง ๘ (ฮ ,๐๐๐ ครั้ง. 

นี่ แหละ คือ ข้อ ที่ เรียก ว่า ธรรม ปาฏิ โมกข์ ที่ บาง องค์ สนใจ 
อยาก จะ ทราบ ว่า ธรรม ปาฏิ โมกข์ นี้ คือ อะไร? ธรรม ปา ฏิ- 
โมกข์ ก็ คือ คำ สอน คำ อธิบาย เกี่ยว กับ เรื่อง ตัว กู-ของ กู. 
เพราะ เหตุ ไร จึง ต้อง มา พูด กัน ใน เรื่อง นี้? ก็ เพราะ ว่า เรื่อง นี้ เป็น 
เรื่อง สำคัญ ที่ สุด ใน พุทธ ศาสนา. และ ถ้า เรื่อง นี้ แล้ว จะ ได้ อะไร 
ขึ้น มา? ก็ ได้ ความ รู้ ที่ จะ ดับ ทุกข์. แล้ว ทำ ให้ ดับ ทุกข์ ได้ โดย วิธี ใด? 
ก็ ปฏิบัติ ไป, ปฏิบัติ ไป ตาม ความ รู้ นั้น อย่าง ถูก ต้อง, แล้ว ก็ จะ ได้ 
ความ ดับ ทุกข์ คือ ดับ ตัว ภู-ของ ถู เสีย ได้. นี้ คือ ศีลธรรม ด้วย, 
ปรมั ตก ธรรม ด้วย, หรือ อะไร ธรรม ก็ ตาม ที่ เกี่ยว กับ เรื่อง ตัว กู- 
ของ ภู ใน พุทธ ศาสนา. 

ปัจจุบัน' นี้ มี ปัญหา ใน ชั้น ศีลธรรม มาก เหลือ เกิน เต็ม ไป ทั้ง 
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บ้าน ทั้ง เมือง ทั้ง ประเทศ หรอ ทั้ง โลก; มี ปัญหา' ใน' ฃ้อที่ แต่ ละ คน 
เห็น แก่ ตัว, เห็น แก่ ตัว กู-ของ กู, แล้ว ก็ เห็น แคบ เข้า มา เป็น 
ตัว กู-ของ กู จน ไม่ เห็น แก่ ของ ผู้ อื่น ไม , เห็น แก่ ประเทศ ชาติ. เมื่อ 
สอง สาม วันนี้ ก็มื ข่าว หนังสือ พิมพ์ ที่ ว่า : นัก ศึกษา ใน มหาวิท- 
ยาลัย ลัคเ นา ใน ประเทศ อินเดีย เผา มหาวิทยาลัย เสีย เอง เลย. 

นี้ พวก คุณ บาง คน ก็ เป็น นัก ศึกษา ใน มหาวิทยาลัย ไป คิด ดู เถิด. 

ทำไม ช่าง ทำ ได้, มหาวิทยาลัย ของ ตัว แท้ ๆ, ตัว เล่า เรียน อยู่ 
แท้ๆ; พอ ตัว กู-ของ กู มัน บ้า จัด ขึ้น มา มัน เผา เสีย เลย เผา ประชด 
รัฐบาล ประชด ใคร ก็ ตาม ใจ; ใน เมือง 1 ไทย ก็มื เรื่องอย่าง นี้. 

ที่ตํ่า กว่า นี้ ก็ดูเ อา เอง เถิด อันธพาล ตาม ถนน หน ทาง เต็ม 
ไป ทุก หน ทุก แห่ง จน เดี๋ยว นี้ หนังสือ พิมพ์ ไม่ ต้อง ลง เรื่อง อะไร 
กน แล้ว; หนังสือ พิมพ์ ที่ ขาย ดีทื่ สุด เขา ก็ จะ ยิ่ง ลง เรื่อง 
พิษสง อัน ร้ายกาจ ใน เรื่อง ของ ตัว กู-ของ กู. ไป ดู เอา เอง เถอะ 
ใน หน้า หนังสือ พิมพ์ ทั้ง หลาย เรื่อง เพศ เรื่อง อนาจาร เรื่อง ความ 
โกรธ แค้น เรื่อง ยา เสพ ติด เรื่อง อะไร ต่าง ๆ เหล่า นี้ ก็ ล้วน แต่ 
เป็น เรื่อง ตัว กู-ของ กู ทั้ง นั้น; ถ้า ไม , คิด ก็ ไม่ เห็น. เรื่อง ยา เสพ ติด 
ที่ กำลัง เป็น ปัญหา กัน อยู่ ทั่ว ไป ทั้ง โลก นี้ มัน ก็ เรื่อง เกี่ยว กับ ตัว กู- 
ของ กู, คือ ตัว กู-ของ กู ชนิด ที่ มัน โง่ เกิน ไป บ้า เกิน ไป, ชนิด ที่ ไม , รู้ 
จะ ทำ อะไร ให้ แก่ ตัว กู-ของ กู ก็ เอา ไป มอบ ให้ แก่ ยา เสพ ติด. ตัว กู 
ที่ โง่ ซับ ช้อน กัน หลาย ชั้น นัก มัน ก็ เป็น อย่าง นี้ เอง. 

นี้ ทาง ศีลธรรม ปัญหา ก็ อยู่ ที่ ตัว กู-ของ กู. ผม พูด สั้น ๆ 
อย่าง นี้ คุณ เอา ไป แยก แยะ ดู ได้, เอา หนังสือ พิมพ์ มา ดู ลัก ฉบับ 
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เดียว แล้ว ก็ ไล่ ไป ที ละ เรื่องๆ; บาง เรื่อ งที่มี รูป ภาพ แสดงอยู่ แล้ว 
นั่น แหละ จะ พบ แต่ เรื่อง ตัว กู-ของ กู ชนิด ที่ กำลัง อาละวาด, 
ไม่ ใช่ ลด ลง หรอ บรรเทา ลง แต่ มัน อาละวาด ขึ้น มา อย่าง นั้น 
อย่าง นี้ อย่าง โน้น, จน ต่อ ไป นี้ ไม่ รู้ ว่า บ้าน เมือง จะ อยู่ กัน 
อย่าง ไร; โลก ทั้ง โลก นี้ จะ อยู่ กัน อย่าง ไร ก็ คง จะ อยู่ กัน ด้วย พิษสง 
ของ ตัว กู-ของ กู, จะ ฆ่า กัน ที ละ หมื่น ละ แสน ที ละ ล้าน ก็ ทำ ได้ ใน 
เวลา ต่อ ไป; แต่ แล้ว ก็ ไม่มื ใคร สนใจ; นี้ ปัญหา ทาง ศีลธรรม ก็ เกิด 
ขึ้น. ส่วน ทาง ปรมัตถ์ นั้น ก็ เรียก ว่า ไม่มื ใคร สนใจ ลึก ซึ้ง มา แต่ เดิม 
แล้ว ละ; ละ กิเลส ไม่ ได้ ไป นิพพาน ไม่ ได้ นี้ เป็น ปัญหา ทาง 
ปรมั ตถ ธรรม. ฉะนั้น ปัญหา เฉพาะ หน้า ของ เรา ก็ คือ เรื่อง ตัว กู- 
ของ กู ทั้ง ใน ส่วน คน ๆ หนี้ ง และ ทั้ง ใน ส่วน ลัง คม หรอ' ว , า 
ทั้ง โลก ทั้ง ใน ส่วน ผิวเผิน และ ทั้ง ใน ส่วน ลึก ซึ้ง. 

ทุก ศาสนา มุ่ง ทำลาย ตัว กู-ของ กู 

ทีนี้ เหลือบ ไป ดู อัน สุด ท้าย กัน ลัก หน่อย โดย ที่ เวลา ยัง มี 
เหลือ อยู่ บ้าง นี้ คือ ดู สิ่ง ที่รีย กว่า ศาสนา. ศาสนา นี้ ล้วน แสน จะ 
ดี กัน ทุก ศาสนา ต่าง มุ่ง ทำลาย ตัว กู-ของ กู กัน ทุก ศาสนา; 
จะ เป็น ศาสนา ของ ความ เชื่อ หรือ ศาสนา ของ เหตุผล หรือ ศาสนา 
ของ สติ ปัญญา อะไร ก็ ตาม ล้วน แต่ มุ่ง หมาย จะ ทำลาย ความ เห็น 
แก , ตัว หรือ ทำลาย ตัว กู กัน ทั้ง นั้น; หรือ แม้ กฎหมาย ทั้ง หลาย 
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ก็ มุ่ง หมาย จะ ทำลาย หรอ สะ กัด กั้น ความ ลุกลาม ของ สิ่ง ที่ เรียก 
ว่า ตัว กู-ของ กู; แม้ แต่ ศีลธรรม ใน ขั้น เริ่ม แรก ของ มนุษย์, สมัย 
เริ่ม แรก เป็น มนุษย์ นั้น เริ่ม มี บท บัญญัติ ต่าง ๆ เพี่อ ลำ ลาย ตัว ภู- 
ของ กู. เพราะ เหตุ ไร? ตอบ ได้ ง่าย นิด เดียว เพราะ ปัญหา มัน เกิด 
มา จาก ตัว กู-ของ กู. 

ที แรก นั้น มนุษย์ ขโมย กัน ไม่ เป็น ต่าง คน ต่าง เก็บ กิน เอา มา 
จาก ป่า; ต่อ มา เอา เปรียบ แล้ว ก็ ไป เอา มา เสีย คน เดียว, เอา มา 
ปลูก ฝัง แล้ว ก็ ขโมย. การ เอา เปรียบ ก็ ตาม การ เบียด เบียน ก็ 
ตาม ก็ ล้วน แต่ มา จาก ตัว กู-ของ กู; ฉะนั้น จึง แต่ง ตั้ง ศีลธรรม 
บท บัญญัติ ทั้ง หลาย ขั้น มา ว่า ไม่ ให้ ทำ, ว่า บาป บ้าง, หรอ 1 ว่า 
ทำ แล้วจะ ลง โทษ บ้าง. นี่ก็ เพราะ มุ่ง หมาย จะ ปราบ พิษ ร้าย ของ 

ตัว กู-ของ กู ที่ งอก งาม ขั้น มา ใน หมุ่ มนุษย์; ด้น เหตุ มา จาก 

ใ-' กั้ญั ะ- ะ ญั * ทั้^ ใ* ใ/ใ, 

ตัว กู-ของ กู ทัง มัน จง เตั วาง กฎ ศล ธรรม เหล่า นิ แม้ เนอ น ตับ แรก 

ที่ สุด ก็ เพี่อ ทำลาย หรือ ป้องกัน ตัว กู-ของ กู 

ถ้า คุณ จะ ดู ศีลธรรม ที่ เก่า แก่ ที่ สุด และ เป็น ราก ฐาน ที่ สุด 

ก็ คือ เรื่อง ศีล ๕. อย่า ดู ถูก สิ่ง ที่เรื ยก ว่า ศีล ๕ นั้น แหละ เป็น เรื่อง 

ตลอด กาล ตั้งแต่ ตํ่าที่ สุด จน ถึง สูง สุด ท้าย เลย. เพราะ ว่า มนุษย์ 

นี้ ยัง ต้อง ผิด ศีล & กัน อยู่ ตั้งแต่ ตํ่า สุด จน ถึง ขั้น สูง สุด, ท้าย ที่ สุด 

ขั้น ประณีต ยิ่ง ๆ ขั้น ไป; ก่อน นี้ก็ ผิด อย่าง โง่ ๆ เลว ๆ, หรือ จะ พูด 

ไป อีก ที หนึ่ง ก็ ว่า ต่อ ไป นี้ มัน จะ ผิด อย่าง น่า เกลียด น่า ชัง ยิ่ง ขั้น ไป 

อีก; ที่ แล้ว ๆ มา ไม่ ใคร่ น่า เกลียด น่า ชัง เพราะ ไม , ใคร่ รู้ ไม่ ใคร่ 

ตลบ แตล ง. ศีล ๕ ข้อ นี้ เป็น เครื่อง บอก แสดง 1 ว่า เป็น ปัญหา ใน 
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เรื่อง เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู : ถ้า ไม่ มี ตัว กู-ขอ งกูก็ ไม่ มี การ รุก ลํ้า 
เบียด เบียน กัน อย่าง นี้; แล้ว ศีล & •ก็ จะ ไม่ ถูก บัญญัติ กัน ขึ้น มา ใน 
โลก แต่ แล้ว ได้ เกิด ศีล กัน ขึ้น มา ก็ เพราะ ตัว กู-ของ กู มัน แสดง 
พิษ ร้าย อะไร ออก มา, มนุษย์ จึง ต้อง ชวน กัน หา ทาง แก้ไข แล้ว ก็ 
บัญญัติ บท บัญญัติ ต่างๆ ขึ้น มา ใช้ บังคับ แก่ มนุษย์ กัน เอง; หรือ 
ใน บาง กรณี ก็ แนะ นำ ให้ สังเกต ดู, แล้ว ก็ ปฏิบัติ เอา เอง. นี่ ศีลธรรม 
เกิด ขึ้น อย่าง นี้, ขอ ให้ พิจารณา ดู : 

ข้อ ที่ ๑ ปา ณ าติ บาต-ประทุษร้าย : ชีวิต หรือ ร่าง กาย ของ 
ผู้ อื่น สัตว์ อื่น นี้ เห็น ซัด ทันที ว่า เห็น แก่ ตัว แล้ว. 

ข้อ ที่ ๒ อทินนาทาน - ประทุษร้าย ทรัพย์ สมบัติ ของ บุคคล 
นี่ก็ เห็น แก่ ตัว แล้ว. 

ข้อ ที่ ๓ กาเม สุ มิจฉาจาร - นี่ก็ ประทุษร้าย ของ รัก ใคร่ ตัง 
ดวง ใจ ของ ผู้ อื่น; นี่ก็ เพราะ ว่า เห็น แก่ ตัว แล้ว. 

ข้อ ที่ & มุสาวาท-เฉา ประโยชน์ , ของ ผู้ 1 อื่น มา ด้วย' วาจา นี้ก็ 
เห็น แก่ ตัว แล้ว. 

ข้อ ที่ ๕ สุรา เมรัย-น, ประทุษร้าย ตัว เอง, ประทุษร้าย ความ 
มี สติ สัมปชัญญะ อัน ถูก ต้อง ของ ตัว เอง คือ ดื่ม นี้าเ มา เข้า 1 ไป. นี้ 
มัน มี ตัว กู บ้า อีก ตัว หนึ่ง, มัน อยาก จะ อร่อย ด้วย ความ มึน เมา มัน 
ก็ กิน นี้าเ มา เช้า ไป, มัน ก็ ประทุษร้าย ความ ดี ความ ปรก ติดีฃ อง 
ตัว กู-ของ กู ธรรมดา จน หมด สิ้น. อาการ เมา เหมือน กับ บ้า นี้ เรียก 
ว่า ประทุษร้าย สติ สมปฤดี ของ ตน เอง. นี้ เห็น แก่ ตัว หลาย ซับ 
หลาย ช้อน, เห็น แก่ ตัว กูที่เ ลวก 1 ว่า แล้ว ก็ ทำลาย ตัว กู ที่ ไม่ เลว 
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หรือ ไม่ สัจ ะ เลว. ข้อ ที่ ๕ นี้ ก็ , นับ 1 ว่า พิเศษ มาก ไม่ ทำ ร้าย ใคร 
แต่ ทำ ร้าย ความ รู้สึก ผิด ชอบ ชั่ว ดี ของ ตัว เอง ไอ้ ตัว กู บ้า นี้ มัน ทำ 
ไป ได้. 

ขอ ให้ ลอง คิด ดู ว่า ศีล ๕ ที่ เป็น ราก ฐาน ของ ศีลธรรม 
ทั้ง หลาย นี้ก็ มา จาก ตัว กู-ของ กู ที่ ไป อาละวาด อย่าง นั้น อย่าง นี้ 
ก็ ต้อง วาง กฎเกณฑ์ ขึ้น มา ป้องกัน มัน จน กว่า จะ สูง ขึ้น ไป, สูง ขึ้น 
ไป; เช่น ว่า เมื่อ ไม่ ผิด ใน ศีล ทั้ง ๕ นี้ แล้ว แต่ ยัง มี ความ ทุกข์ อยู่ 
นี้ เพราะ ว่า ไป ยึด ถือ อื่น ที่ มัน ยิ่ง ขึ้น ไป ก็ ต้อง มี ความ ทุกข์ เพราะ 
ยึด ถือ; ยึด ถือ หนัก ๆ ก็ เป็น ทุกข์. ศาสนา ทุก ศาสนา ก็ สอน ให้ 
ละ ให้ ทำลาย เว้น การ เกิด ขึ้น แห่ง ตัว กู-ของ กู ทั้ง อย่าง หยาบ 
อย่างกลาง อย่าง ละเอียด : ไม่ เห็น แก่ ตัวอย่าง สูง สุด ก็ ได้ รับ 
ธรรมะ อย่าง สูง สุด, ไม่ เห็น แก่ ตัว ตาม ธรรมดา ก็ ได้ รับ ธรรมะ 
อย่าง ธรรมดา. 

ไม่ เห็น แก่ ตัวอย่าง สูง สุด นั้น คือ ว่า ไม , มี ตัว เสีย เลย; นี่ คือ 
เรื่อง อนัตตา เรื่อง ไม , มี อหังการ ไม่ มีมมั ง การ ไม่ มี อัตตา ตัว ตน 
บุคคล เรา เขา. นี้ มัน จบ ที่ นี้; มี ความ รู้สึก ไม่ ปรุง แต่ง ว่า มี ตัว กู- 
ของ กู หรือ ตัว ฉัน ตัว สู อะไร ก็ ตาม, ไม่ มี ตัว ตน ก็ แล้ว กัน; จะ 
ไม่ เอา อะไร มา เป็น ตัว ตน อีก ก็ เลย ไม่ มี ตัว ทุกข์. 

สรุป ใน บท เมื่อตะกี้ ที่ ว่า อสุ มิ, มาน สฺส วิน โย เอตํ เว ปรมํ 
สุขํ - นำ ออก เสีย’ ได้ ซึ่ง ความ สำคัญ ว่า ตัว เรา มี อยู่ นั่น แหละ 
เป็น สุขอย่าง ยิ่ง เว้ย. คุณ จำ บท ดี บท ประเสริฐ ฝ่าย ประเสริฐ ที่ 
สุด ของ เรื่อง ตัว กู-ของ กู ไว้ อย่าง นี้; คือ บท นี้ ควร จะ จำ ไว้ จน 
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ตลอด ชีวิต เลย. พระ พุทธเจ้า ท่าน ได้ ตรัส ไว้ อย่าง นั้น. เมื่อ ท่าน 
ตรัสรู้ ใหม่ ๆ ท่าน มา นั่ง พิจารณา ไป ๆ มาๆ เลย โพล่งออก มา 
เป็น คำ อุทาน คือ พูด กับ พระองค์ เอง ผู้ เดียว ซึ่ง ก็ พูด ประโยค 
สุด ท้าย มี ว่า อย่าง นี้ อสุ มิ, มาน สฺส วิน โย เอตํ เว ปรมํ สุขํ. 

จำ ไว้ ให้ แม่น ยำ ทุก ตัว อักษร มัน จะ ช่วย คุ้ม ครอง ได้. อย่า ให้ เกิด 
ความ สำคัญ ว่า ตัว กูมีอ ยู่. อสุ มิ-ตัว กูมี อยู่, มาฆะ-ความ 
สำคัญ, อัสมิ มาฆะ-แปล 1 ว่า ความ สำคัญ 1 ว , า ตัว เรา มี อยู่, อสุ มิ 
มา ฆสุส วิ นโ ย-นำ ออก เสีย’ ได้ ซึ่ง ความ สำคัญ ว่า ตัว เรา มี อยู่; 
นี่ คือ หลัก ปฏิบัติ เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู. 



แนว สังเขป ของ สิง ที่ เรียก ว่า ธรรม ปา ฏ โมกข์ 

ทั้ง หมด นี้ เป็น ปริทรรศน์ รูป โครง ทั้ง สิ้น ของ ธรรม ปาฏิ โมกข์ 
เกี่ยว กับ ตัว กู-ของ กู, เอา มา พูด ให้ ฟัง อีก ครั้ง หนึ่ง ตาม ความ 
ต้อง การ ของ หลาย คน ที , เพิ่ง มา และ ไม , เคย ฟัง; ผม ได้ ทราบ ว่า 
อยาก ฟัง จึง พูด. และ นี่ คือ แนว สังเขป ทั้ง หมด ของ สิ่ง ที่เรี ยก 1 ว่า 
ธรรม ปาฏิ โมกข์ เป็น ข้อ ความ ทาง ฝ่าย ธรรมะ คู่ กัน กับ ข้อ ความ 
ฝ่าย วินัย. ข้อ ความ ฝ่าย ธรรมะ คือ บอก วิธี ปฏิบัติ ทำลาย สิ่ง ที่ 
เป็น ตัว กู-ของ กู ที่ เป็น ที่ ตั้ง ของ กิเลส และ ความ ทุกข์ ทั้ง หลาย. 
ถ้า คุณ จำ ได้ ก็มีป ระ โยชน์ ตลอด กาล, เข้า ใจ พุทธ ศาสนา ใน ส่วน 
ลึก 1 ได้ คืฃื้น เป็น รูป เป็น โครง ที่ สมบูรณ์; แม้ ว่า ยัง ไม่ มี ราย ละ- 
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เอียด นัก แต่ ก็ มี ราย ละเอียด พอ สมควร เท่า ที่ พูด มา นี้; ส่วน 
ราย ละเอียด ที่ ยิบ ค่อย ไป เสาะ หา ศึกษา ต่อ ไป ก็ แล้ว กัน. 

ธรรม ปาฏิ โมกข์ นี้ เรา เอา มา พูด กัน ทุก วัน พระ ^ คํ่า บ้าง; 

๑ ๕ คํ่า บ้าง; วินัย ปาฏิ โมกข์ เรา มี ลง กัน แต่ เพียง วัน' พระ ๑๕ คํ่า, 

ส่วน วัน พระ ๙ คํ่า ไม่ ได้ ลง; แต่ ธรรม ปาฏิ โมกข์ นี้ เรา เอา มา ลง 
ทำ เหมือน กับ ลง โบสถ์, แต่ เป็น ธรรม ปา ฏ โมกข์ ทำ ทุก วัน พระ ๙ 
คํ่า, ๑๕ คํ่า เว้น แต่ มี เหตุการณ์ อย่าง อื่น มา แทรก แซง ก็ เว้น ไป 
บ้าง ก็ มี. แต่ ตั้งใจ ไว้ ว่า ถ้า ไม่ มี อะไร แทรก แซง ก็ จะ พูดเ รอง นี้, 

ที่ เรียก ว่า ธรรม ปาฏิ โมกข์ นี้ ทุก วัน พระ X คํ่า ๑๕ คํ่า เหมือน 
กับ ลง โบสถ์ ฝ่าย ธรรมะ กัน เรื่อย ๆ มา. บาง ทีก็ พูด ไป ไกล สุด, 

พูด เรื่อง แง่ นั้น แล้ว ก็ อ้อม มา แง่ นี้ ก็ พูด ไป ไกล, แล้ว ก็ พูด แง่ อื่น 
อีก ไป ไกล. ผม พยายาม พูด ทุก แง่ ทุก มุม แต่ เนื่อง จากว่า ไม่ 
ใคร่ มี คน สนใจ ว่า เป็น เรื่อง สำคัญ ก็มี คน ฟัง ไม่ มาก นัก. เรื่องอย่าง 
นี้ ก็' ช่วย 1 ไม่ 1 ได้; แม้ เป็น เรื่อง สำคัญ ที่ สุด แต่ ถ้า ไม่ ตรง กับ ความ 
ประสงค์ หรือ ไม่ ไพเราะ แก่ การ ฟัง ก็ ไม่ ใคร่ จะ มี ใคร ฟัง แต่ ผม 
ขอ ยืน ยัน ว่า เป็น เรื่อง ที่ สำคัญ ที่ สุด ที่ เรา จะ ต้อง เผชิญ กัน ต่อ ไป 
เรื่อย ๆ จน กว่า จะ ถึง ที่ สุด ได้. 

ขอ ให้ เอา ไป ศึกษา ขยาย ความ, ประพฤติ ปฏิบัติ ให้ มี สติ 
สัมปชัญญะ อยู่ ทั้ง วัน ทั้ง คืน เกี่ยว กับ เรื่อง ตัว กู-ของ กู. 

ขอ จบ การ บรรยาย ใน วันนี้ ไว้ เพียง เท่า นี้. 
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คน ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม 
แก่ ธรรมะ 



จาก ธรรม โ ฆษณ์ ของ พุทธ ทาส “ธรรม ปา ฏ โมกข์ เล่ม ๑’’ 
หมวด ที่ ช: ชุมนุม ธรรม บรรยาย อันดับ ที่ ๓๑ บน พื้น แถบ สีนํ้า เงิน 
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วัน ที่ ๒๖ ตุลาคม ๒ &เ ๑๐ 
ตรง กับ วัน พฤหัสบดี แรม 5? คํ่า เดือน ๑© ปี มะแม 



าร พูด เรื่อง ปาฏิ โมก ข ธรรม หรอ ธรรม ปาฏิ โมกข์ ใน 
วันนี้ อยาก จะ พูด เรื่อง คน ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรม 
แต่ กลับ ให้ ความ อ ยุติธรรม แก่ ธรรม อย่าง ยิ่ง. 

เนื่อง จากระยะ นี้ มี คน มา หา บ่อย ๆ เป็น คน ประเภท ที่ 
ให้ ความ อ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ แม้ ว่า จะ ทำ ไป โดย ไม่ รู้สึก ตัว. 
คน เหล่า นี้ คือ คน ที่ เป็น ทุกข์ เป็น ร้อน หรอ เป็น โรค เสึน ประสาท 
แล้ว ก็' วิ่ง มา ที่นื่ ขอ ให้ ช่วย ลัก ที มา ขอ บวช บ้าง, ขอ อะไร บ้าง, 
แต่ แล้ว ก็ ยัง ไม่ ทัน ได้ บวช พอ รุ่ง ขึ้น ก็ บอกว่า ไม , ไหว ยุ่ง ยาก 
ลำบาก และ ร่าง กาย เป็น อย่าง นั้น อย่าง นี้, ลากลับ ไป. รวม ความ 
แล้ว เป็น คนที , กำลัง มี ความ เดือด ร้อน ขนาด หนัก ด้วย จิต ใจ ของ 
ตัว เอง ด้วย เรื่อง ราว ต่างๆ ที , กำลัง เกิด อยู่ กำลัง จะ เป็น บ้า ตาย; 
เหล่า นี้ เป็น โรค เล้น ประสาท อย่าง หนัก อยู่. 
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ธรรมะ เป็น สิง ที่ ต้อง ดี กษา ด้วย จิต ใจ ที่ ยัง ดี ๆ อยู่ 

คน จำพวก นี้ ผม มอง เห็น อยู่ เพราะ สังเกต มา นาน ก็ เลย 
อยาก ให้ ชื่อ ว่า พวก ที่ ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรม; แล้วจะ พูด 
อย่าง หนัก ๆ ว่า เขา มี แต่ จะ เอา ข้าง เดียว. คน' ชนิด นี้มี แต่' จะ เอา 
ข้าง เดียว ไม่ มี ให้ ใคร ไม , เสีย สละ ให้ ใคร; พอ ทุกข์ รอน ขึ้น มา 
ก็ วง มา หา วัด มา หา พระ มา ให้ ช่วย สอน ธรรมะ ดับ ทุกข์ ให้ ที. 
นี้ เขา มา ตาม ธรรมเนียม ก่อน นี้ ก็ 1 ไม่ เคย รู้ 1 ว่า ธรรมะ 1 จะ' ช่วย 1 ได้, 
ถ้า เชื่อ ว่า ธรรมะ จะ ช่วย ได้ เขา ก็ ควร จะ เคย สนใจ ธรรมะ บ้าง. 
นี้ ไม่ สนใจ เลย. พอ เกิด เรื่อง ขึ้น มา ก็ วง มา ตาม ธรรมเนียม ว่า 
ช่วย ที; ก็ ช่วย ไม่ ได้ เพราะ ว่า มัน ไม่ ใช่ เรื่อง เพิ่ม เกิด เขา เป็น โรค 
เล้น ประสาท ขนาด หนัก มา ก่อน จะ ฟัง เรื่อง ธรรมะ ถูก ได้ ง่าย ๆ 
หรอ? ธรรมะ นั้น เป็น สิ่ง ที่ ต้อง ศึกษา ด้วย จิต ใจ ที่ ยัง ดี จริง ๆ, ใจ 
คอ ยัง ดี ๆ อยู่. ถ้า รู้ ธรรมะ ชนิด เป็น เครื่อง ป้องกัน ตัว เป็น หลัก 
สำหรับ ปฏิบัติ, ธรรมะ ก็ สามารถ ป้องกัน ไม่ ให้ เสียใจ หริ อ ไม่ ให้ 
น้อย ใจ; หริ อ พูด อย่าง นี้ดี ก' ว่า 1 ว่า ธรรมะ ป้องกัน ไม่ ให้ เสียใจ จน 
เป็น โรค เล้น ประสาท. 

คน โดย มาก ผิด หวัง เรื่อง ผู้หญิง เรื่อง ครอบ ครัว. พวก นี้ 
โง่ เขลา จน ไม่ รู้ ว่า เรื่อง ครอบ ครัว เป็น อย่าง นี้ เอง และ ธรรมะ จะ 
แก้ ได้ อย่าง ไร ก็ ไม่ เคย เอาใจ ใส่. อายุ เข้า 1 ไป ตั้ง ๓๐- ๙ อ แล้ว ยัง 
ไม่ รู้ ว่า ธรรมะ มี ไว้ สำหรับ ดับ ทุกข์; เขา ไม่ สนใจ! นี้เริ ยก ว่า ให้ 
ความ อ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ อย่าง ยิ่ง มี แต่ จะ เอา ท่า เดียว, จะ เอา 
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คน ไม่ ให้ คใๆ ม ยุติ ธ?? ม แก่ ธ?? มะ I ๓๓ 



ประโยชน์ จาก ธรรมะ ท่า เดียว, ไม' ยอม ลง ทุน ให้ แก่ ธรรมะ คือ 
ไม่ ยอม ลง ทุน ศึกษา. นี่ คือ คน พวก นี้ ที่ ให้ ความ อ ยุติธรรม แก่ 
ธรรมะ อย่าง ยิ่ง โดย ไม่ ยอม ศึกษา เลย พอ เดือด ร้อน จึง จะ วิ่ง มา 
หา ธรรมะ. 

ทีนี้ พวก ชาว วัด ซาว วา หรอ ว่า แม้ ที่ เป็น อุบาสก ทำ ตน เป็น 
อุบาสก; คิด ว่า จะ พึ่ง ธรรมะ อยู่ นั่น แหละ ก็ ยัง ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม 
แก่ ธรรมะ อย่าง เพียง พอ อยู่ นั้น เอง; คือ สนใจ แต่ ตาม ธรรมเนียม 
ประเพณี สนใจ ตาม สะดวก แล้ว ก็ สนใจ นิด ๆ หน่อย ๆ, ไม่ มาก 
เท่า ที่ สนใจ เรื่อง ลูก เรื่อง เมีย เรื่อง ลูก เรื่อง หลาน เรื่อง เหลน เรื่อง 
เงิน เรื่อง ทอง เรื่อง ข้าว ของ. อุบาสก อุบาสิกา เหล่า นี้ สนใจ เรื่อง 
ลูก เรื่อง หลาน เรื่อง เงิน เรื่อง ทอง มากกว่า สนใจ ธรรมะ; จิต ใจ 
ที่ สนใจ ธรรมะ มีปรื มา ณ น้อย กว่า กัน มาก. นี่ ธรรมะ ก็ ช่วย ไม่ ได้ 
หรือ ไม , ช่วย เพราะ ว่า เป็น คน ไม , ยุติธรรม. 

อย่า ว่า แต่ พวก ที่ จะ ไม่ สนใจ เลย แม้ พวก ที่ ทำ ท่า ว่า ใน ใจ อยู่ 
นี้ก็ ยัง ไม่ พอ จิต ใจ ถูก เอา ไป ใช้ ใน ทาง อื่น มากกว่า ใน ทาง ธรรม. 
ถ้า ไป เปรียบ เทียบ ส่วน กัน ดู ถึง แม้ พระ เณร เรา นี่ก็ เหมือน กัน 
เวลา สนใจ ใน ธรรม ะมีกี่ นาที ใน หนึ่ง วัน? แล้ว กำลัง ใจ ทั้ง หมด ทั้ง 
ร้อย เปอร์เซ็นต์ นั้น สนใจ ใน ธรรมะ กี่ เปอร์เซ็นต์? สนใจ ใน เรื่อง อื่น 
กี่ เปอร์เซ็นต์ : สนใจ เรื่อง ดี เรื่อง เด่น เรื่อง อื่นๆ นั้น กี่ เปอร์เซ็นต์? 
ถ้า น้อย เกิน ไป ใน การที่ สนใจ ธรรมะ ก็ แปล ว่า ไม 1 ยุติธรรม แล้ว; 
แล้ว เมื่อ ธรรมะ ไม่ ช่วย ก็ ไม่ ต้อง โทษ กัน. นี่! ให้ ความ อ ยุติธรรม 
แก่ ธรรมะ ไม่ น้อย ทั้ง ที่ เป็น พระ เณร. 
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พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




นี่ ผม พูด ถึง คน บาง คน ที่ ไม่ สนใจ เลย ไม่ ประสี ประสา ไม่ รู้ 
ว่า ธรรมะ มี ความ จำ เป็น แก่ ชีวิต เลย, แต่ เมื่อ เกิด เดือด ร้อน ด้วย 
เรื่อง เขา หมาย มั่น มาก เช่น เรื่อง ภรรยา เรื่อง คู่ รัก เรื่อง อะไร ก็ 
ตาม จึง จะ มา ให้ ช่วย ดับ ทุกข์ ซึ่ง มี มาก เสีย แล้ว มัน ก็ ดับ ไม่ ได้ 
ดับ ไม่ ทัน; แล้ว เวลา ที่ จิต ใจ เขา เป็น อย่าง นั้น มัน พูด กัน รู้ เรื่อง ยาก 
เพราะ คน กำลัง จะ บ้า อยู่ แล้ว พูด กัน รู้ เรื่อง ยาก. 

ผม ขอ ให้ ทุก คน ตั้ง ข้อ สังเกต ไว้ ด้วย ว่า ความ ยุติธรรม ที่ 
ธรรมะ ได้ รับ, หรอ ถ้า พูด กัน ตรง ๆ แล้ว ต้อง พูด ว่า บรรดา ผู้ ที่ , ได้ 
รับ ความ อ ยุติธรรม ความ อกตัญญู หรอ ความ เนรคุณ แล้ว ก็ 
ไม่ มี อะไร เป็น อย่าง นี้ มาก เท่า ธรรมะ. คน บาง คน ที่ เขา บ่น ว่า เขา 
ทำ บุญ คุณ กับ ใคร ไม่ ขึ้น มี แต่ ได้ รับ ความ อ ยุติธรรม นี้ ยัง ไม่ เท่า 
ธรรมะ : ธรรมะ ได้ รับ มากกว่า. นี้ ควร จะ นึก กัน ให้ดื ๆ ใน ข้อ ที่ 
ว่า ทำไม ธรรมะ ไม่ ช่วย? ทำไม ธรรมะ ไม่ ช่วย? พวก ที่ บ่น ว่า ธรรมะ 
ไม่ ช่วย นี่ จง นึก ถึง ข้อ นี้ ให้ มาก. 



ทำ บุญ ให้ ทานอยู่ เสมอ 
จะ ถือ ว่า สนใจ ธรรมะ ยัง ไม่ ได้ 

เมื่อ พูด ถึง เรื่อง ที่ ว่า ลน ใจ ธรรมะ กัน อย่าง ไร ใน ขนาด ที่ 
ธรรมะ จะ ช่วย ได้; คน โดย มาก เขา ก็ คิด กัน ว่า ถ้า ว่า ทำ บุญ ตั ก- 
บ าตร ให้ ทานอยู่ บ้าง แล้ว ก็ เป็น การ สนใจ ธรรมะ ที่ เพียง พอ แล้ว. 
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คน ไม่ ให้ ความ ยุติ ธร? ม แก่ ธ? รม ะ I ๓๕ 

นี่ คน ประเภท นี้ เข้า ใจ เรื่อง นี้ ผิด : ขยัน การทำ บุญ ให้ ทาน แล้ว 
ถือ ว่า เป็น การ สนใจ ธรรม เพียง พอ; นี้ เข้า ใจ ผิด. สนใจ ธรรมะ 
นั้น ต้อง รู้ ธรรมะ หรือ ว่า กระทำ อยู่ อย่าง ถูก ต้อง ชนิด ที่ กิเลส นั้น 
ถูก ทำลาย อยู่ เสมอ. 

ทีนี้ มา ดู ถึง การทำ บุญ ให้ ทาน : คน ส่วน มาก เหล่า นั้น 
ไม , ได้ ทำ บุญ เพื่อ ทำลาย กิเลส; แต่ ทำ บุญ เพื่อ พอก กิเลส, และ ก็ 
โดย ไม , รู้สึก ตัว; เช่น ว่า ให้ ทาน ไป บาท หนึ่ง สอง บาท ก็ จะ ให้ ได้ บุญ 
ได้ กุศล ชนิด ที่ ทำ ให้ เกิด รวย เกิด สวย มี โซ คดี. มี บาง คน คิด จะ 
ตัก บาตร ช้อน หนึ่ง ก็ จะ ให้ ได วิมาน หลัง หนึ่ง, ได้ สวร รคิวิ มาน จาก 
การ ตัก บาตร ช้อน หนึ่ง ก็ มี. อย่าง นี้ ทำ บุญ เพื่ม กิเลส โดย ความ 
หวัง ที่ จะ เอา กำไร มาก เกิน กว่า การ ค้า กำไร ชนิด ไหน หมด. มีที่ไ หน 
บ้าง ที่ ทำ บุญ ตัก บาตร ช้อน หนึ่ง เป็น ราคา ไม่ กี่ สตางค์ แล้วจะ 
ได วิมาน หลัง หนึ่ง? นี้, ไม่ มี การ ค้า ขาย ที่ ไหน ที่ ได้ กำไร มาก ขนาด 
นี้. เมื่อ ไป หวัง อย่า งนี้ก็ เรียก ว่า ละโมบ อย่าง ยิ่ง; การทำ บุญ นั้น 
มัน จึง เป็น การ เพื่ม กิเลส. 

เขา ไม่ เคย เลื่อน ขึ้น มา, เลื่อน ขึ้น มา จน ได้ ทำ บุญ เพื่อ ให้ ตัว 
หมด กิเลส, ทำ บุญ เพื่อ ให้ เรา หมด ความ เห็น แก่ ตัว, ทำ ทาน เพื่อ 
เรา หมด ความ ตระหนี่, ให้ มี จิต ใจ ที่มี กิเลส น้อย ลง; ไม่ เคย คิด 
อย่าง นี้. การที่ ทำ บุญ ทำ ทาน ใน รูป นั้น ยัง ไม , ใช่ เป็น เรื่อง สนใจ 
ธรรมะ อย่าง ถูก ต้อง; ฉะนั้น คนที , ทำ บุญ ชนิด นั้น มาก ๆ กลับ 
ร้องไห้ มากกว่า คน อื่น, เป็น ทุกข์ มากกว่า คน อื่น, และ เมื่อ ปัญหา 
อะไร เกิด ขึ้น ก็ แก้ไข ไม่ ได้ แก้ไข ไม , ถูก แล้ว ก็ เป็น โรค เล้น ประสาท 
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พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




ก็มี เป็น บ้า ก็ มี. นี่ แล้วจะ ไป โทษ ว่า ธรรมะ ไม่ ช่วย, ไป โทษ ธรรมะ 
ว่า ไม่ มี ประโยชน์, ทำ บุญ จน จะ ตายอยู่ แล้ว บุญ ยัง ไม่ เห็น ช่วย; 
ธรรมะ แท้ ๆ นั้น คน ละ เรื่อง กัน กับ การทำ อย่าง นี่ เขา คิด ว่า เป็น 
ธรรมะ แล้ว. 

นี่ ธรรมะ ก็ ถูก หา ไป ใน แง' นี่ ผิด อีก ซํ้าเ ข้า ไป อีก ก็ เรียก ว่า ไม่ 
ยุติธรรม อย่าง ยง เหมือน กัน, เป็น การ ไม่ ยุติธรรม แบบ หนึ่ง อีก, 
ไม่ ยุติธรรม เพราะ ถูก หา ว่า เป็น ของ ไม่ มี ประโยชน์ ช่วย ไม่ ได้, 
ไม่' ช่วย , ใคร' จรีง ๆ ไม่ ชื่อ ตรง ต่อ ผู้นี่ จง รัก ภักดี. คำ ว่า “จง รัก ภักดี” 
ของ เขา มัน ก็ ไม่ ถูก ต้อง; มัน เป็น เรื่อง จง รัก ภักดี แก่ ตัว เอง, ไม่ ใช่ 
จง รัก ภักดี ต่อ ธรรมะ. สำหรับ เรื่อง ลง ทุน ค้า กำไร เกิน ควร แบบ นั้น 
ก็ คือ สภาพ ความ นี่ ได้ เป็น อยู่ จรีง ใน ระหว่าง นี้; นี่ ผม ได้ ถูก เข้า กับ 
ตัว เอง คือ พบ เห็น อยู่ กับ ตัว เอง บ่อยๆ : คือ พอ คน กลุ้ม ใจ มาก ก็ 
มา ให้ ช่วย มัน ก็ ช่วย กัน ไม่ ได้, แล้ว บาง คน ก็ มา ให้ เรา พลอย รับ 
บาป โดย เอา บุคคล ชนิด นี้ มา ฝาก ไว้ กับ เรา; เรา ก็ ไม่ รับ. ใคร จะ 
ว่า ไม่ เมตตา กรุณา ไม่ อะไร ก็ สุด แท้ เรา ก็ ไม่ รับ. 



ต้อง ช่วย กัน ระวัง ว่า 
ไต้ เกี่ยว ข้อง กับ ธรรมะ ถูก ต้อง หรือ ยัง 



สำหรับ พระ เณร ก็ เหมือน กัน จะ ต้อง ระ กัง, ต้อง ช่วย กัน 
ระวัง, ระวัง ใน ข้อ นี่ ว่า แม้ จะ อยู่ ใน วัด แล้ว ก็ ต้อง ระวัง, ว่า ไต้ 
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เกี่ยว ข้อง กับ ธรรมะ ถูก ต้อง หรือ ไม่? ถ้า ยัง เกี่ยว ข้อง กับ ธรรมะ 
ไม , ถูก ต้อง ก็ จะ มี ผล พอ ๆ กัน : ธรรมะ จะ ไม่ ช่วย ป้องกัน แม้ 
แต่ จะ ไม่ ให้ เป็น โรค เต้น ประสาท. โรค เต้น ประสาท นี่ มัน ก็ ไม่ ใช่ 
เรื่อง เล็ก น้อย; แม้ อยู่ ใน วัด เป็น พระ เป็น เณร แต้ว ธรรมะ ก็ ยัง ไม่ 
ช่วย คุ้ม ครอง ให้ แม้ แต่ ว่า จะ พ้น จาก โรค เต้น ประสาท. น่า หัวเราะ 
ก็ น่า หัวเราะ, น่า ละอาย ก็ น่า ละอาย. ต้อง คิด กัน ดู ให้ ดี ๆ อย่า 
ไป มอง แต่ คน ภาย นอก ที , เขา ไม่ ได้ รับ ประโยชน์ จาก ธรรมะ ไม่ ให้ 
ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ ยิ่ง กว่า เรา; แม้ เป็น พระ เป็น เณร ก็ ยัง 
ไม่ ได้ รับ ประโยชน์ จาก ธรรมะ ก็ เหมือน กัน. 

เมื่อ มอง ดู กว้าง ๆ ออก ไป จะ ยิ่ง เห็น ว่า มัน ยิ่ง มี มาก ขึ้น : 

คน ใน โลก ปัจจุบัน นี้ ที่มีค วาม กลุ้ม ใจ เป็น โรค ประสาท มี 
มาก ขึ้น เที่ยว ลอง นี้ น ล อง นี่, แก็ใ ม่ไต้ แล้ว ก็ มัก จะ หัน มา 
วัด มา หา ศาสนา ให้ ช่วย แก้, ซึ่ง ก็ มัก จะ ทำ ตาม ๆ กัน ไป ใน 
เรื่อง รด นํ้า มนต์ หรือ ทำ พิธี สะเดาะ เคราะห์ อะไร ทำนอง นี้ ว่า นั่น 
คือ ธรรมะ. เมื่อ ไป ทำ เข้า ไม่ ได้ ผล ก็ เลย โทษ ธรรมะ อีกว่า ธรรมะ 
ใช้ ไม่ ได้ ไม่ มี ประโยชน์ ไม , จริง, ไม่ ช่วย คน ที่ อ้อน วอน หรือ คน 
ที่ อุตส่าห์ ลง ทุน ทำ บุญ ให้ ทาน; นี่ กำลัง เป็น กัน มาก ขึ้น ๆ ใน 
ประเทศ ไทย เรา. คน ที่ ไม่ รู้จัก ธรรมะ แล้วจะ ให้ ธรรมะ ช่วย นี้ เป็น 
คน ที่ ไม่ รู้จัก ธรรมะ เสีย เลย แล้วจะ ให้ ธรรมะ ช่วย มี มาก ขึ้น มาก 
ขึ้น, เป็น เรื่อง พิธีรีตอง ไป หมด เป็น เรื่อง ทำ บุญ ให้ ทาน เพื่อ 
เอา สวรรค์ เอา กำไร เกิน ควร ไป เสีย หมด ธรรมะ ก็ ไม่ ช่วย จริง 
เห มีอน กัน; คน ประเภท นี้ก็ บัง เป็น โรค เส้น ประสาท อยู่ 
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นั่น เอง. 

ทีนี้ ความ ไม่ ยุติธรรม อย่าง หนึ่ง ซึ่ง ละเอียด มาก ขึ้น ไป อีก 
ก็ คือ ความ ที่ ปฏิบัติ ธรรมะ ไม่ สำเร็จ เพราะ ไม่ รู้จัก ละอาย ไม่ รู้จัก 
กลัว และ ไม่ รัก ธรรมะ จริง ๆ. 

ข้อ ที่ ๑. คน นับถือ พระ พุทธ พระ ธรรม พระ สงฆ์ มี 
การมอบ กาย ถวาย ชีวิต นี้ ว่า แต่ ปาก เท่า นั้น, มอบ กาย ถวาย ชีวิต 
พระ พุทธ พระ ธรรม พระ สงฆ์ นี้ ว่า แต่ ปาก. พอ มีเ รอง ได้ เงิน ได้ 
ของ อะไร ก็ ทิ้ง พระ พุทธ พระ ธรรม พระ สงฆ์ เตลิด เปิด เปิง, 
วิ่ง ไป หา ความ ที่ จะ ได้ นั่น ได้นึ่ แม้ ใจ ทาง ที่ ผิด ศีล ผิด ธรรม ก็ จะ เอา; 
อย่าง นี้ ไม่ ควร จะ พูด ว่า รัก พระ พุทธ พระ ธรรม พระ สงฆ์ อะไร 
จริง. ที่ ถูก เรา ต้อง การ ให้ รัก ธรรมะ ใน ฐานะ เป็น ผู้ ช่วย ชีวิต เป็น 
ผู้ ป้องกัน โรค ภัย ไข้ เจ็บ ทาง จิต ทาง ใจ, แล้ว ก็ ช่วย ชีวิต ให้ มี ความ- 
หมาย เป็น มนุษย์ เป็น คน อยู่ ได้. 

พวก อุบาสก อุบาสิกา พวก พระ พวก เณร เรา ก็ ยัง มี ความ 
รัก ใน ธรรม ไม่ พอ, ไป รัก กิเลส รัก ตัว เอง เสีย มากกว่า; บาง ที รัก 
ของ เล่น เสีย มากกว่า, รัก เงิน มากกว่า; รัก อย่าง นี้ ยัง มากกว่า รัก 
ธรรมะ. นึ่ไป พิสูจน์ ดู จิต ใจ ของ ตัว เอง, นึ่ก็ เป็น ข้อ หนึ่ง ที่ เรียก 
ว่า ให้ ความ อ ยุติธรรม แก , ธรรมะ, ไม่ ได้ รัก ธรรมะ อย่าง แท้ จริง และ 
เพียง พอ, อย่าง ที่ เรียก ว่า จะ มอบ กาย ถวาย ชีวิต อย่าง นั้น. 

ข้อ ที่ ๒. ก็ คือ เป็น คน ที่ ไม่ กลัว, ไม่ กลัว ความ ทุกข์ ไม่ 
ละอาย ต่อ บาป. ไม่ กลัว บาป ไม่ ละอาย บาป ที่ เพียง พอ. 

พวก นี้ เป็น พวก ที่มีปิ ญ หา มาก มา ถาม, มา ถาม เอง หรีอ 
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เขียน มา ถาม ว่า ทำไม จึง มี เผลอ เรื่อย? เมื่อ รู้ ว่า นี่ เป็น กิเลส, นี่ เป็น 
ความ ทุกข์ แท้ๆ, แล้ว ทำไม ยัง เผลอ เรื่อย? นี้ เรา ก็ ตอบ ว่า เพราะ 
ว่า ยัง ไม่ รัก ธรรมะ จริง แล้ว ไม่ มี ความ ละอาย, ไม่ มี ความ กลัว นี่ 
เพียง พอ ไม่ มี ความ ละอาย นี่ เพียง พอ; หมาย ความ ว่า เมื่อ กิเลส 
เกิด ขึ้น แก่ เรา หริ อ ว่า เรา เผลอ ให้ กิเลส เกิด ขณะ นี่ เห็น รูป ฟัง เสียง 
ดม ก ลน ลิ้ม รส อะไร ก็ ตาม. เผลอ ให้ กิเลส เกิด ซึ่ง เรา ไม่ ประสงค์ 
นี้; ขณะ นั้น เรา ไม่ ละอาย เรา ไม่ เห็น เป็น ของ น่า ละอาย, และ ก็ 
คิด ว่า ไม่ มี ใคร รู้รื่ องของ เรา เรา ก็ ไม่ ละอาย; เพราะ ฉะนั้น เรา 
จึง ไม่ มี ความ ละอาย ต่อ บาป หริ อ ไม่ รู้จัก ละอาย ต่อ ความ นี่เริ ยก 
ว่า พ่าย แพ้ แก่ กิเลส; แต่ ที เรื่อง อื่น ๆ ซึ่ง เล็ก น้อย กว่า นั้น กลับ 
ละอาย มาก. ใคร ด่า ลัก คำ ก็ ละอาย มาก โกรธ มาก, มี เรื่อง ปก ปิด 
กัน มาก, เพราะ กลัว จะ ไม่ ดี จะ ผิด และ ละอาย มาก. 

คน ทั้ง หลาย ไม่ กล้า ทำ อะไร น่า ละอาย ตาม ถนน หน ทาง, 

ตาม นี่ ชุมนุม ชน นี้ก็ เพราะ ละอาย มาก; แล้ว ก็ รักษา ไว้ ดี จริง 
เหมือน กัน คือ ไม่ พลาด : เช่น ไม่ ทำ ผ้า นุ่ง หลุด กลาง ถนน อย่าง 
นี้ ไม่ มี ใคร เผลอ, ไม , เผลอ เลย เพราะ ว่า ละอาย เท่า ภูเขา เลา กา, 

รู้จัก ละอาย จน ไม , รู้ จะ ละอาย อย่าง ไร. แต่ ที เผลอ ให้ ตัว กู-ของ กู ขึ้น 
ใน ใจ ให้ โลภ โกรธ หลง เกิด; นี้ ไม่ ละอาย, ไม , ละอาย จน นิด 
หนึ่ง. บาง ที กลับ สนุก ไป เลย : คิด ว่า เสีย ว่า ไม่ มี ใคร รู้ ของ เรา 
แล้ว ก็ ไม , ละอาย. มัน ก็ ได้ ช่อง แก่ กิเลส เพราะ ไม่ มี ความ ละอาย 
เพียง พอ; หรือ ว่า ไม่ มี ความ กลัว นี่ เพียง พอ, ไม่ เห็น ว่า กิเลส นี้ เป็น 
ของ แสน จะ น่า กลัว, ไม่ เห็น ว่า ความ นี่ กิเลส เกิด นี้ แสน จะ น่า กลัว. 
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แต่ ที ของ เล็ก ๆ น้อย ๆ เช่น จะ ตก ล่อง นอก ชาน นี้ กลัว ก็ เลย 
ไม่ ตก เพราะ กลัว มาก, กลัว ตก ล่อง นอก ชาน ขา ถลอก นี้ กลัว 
มากกว่า ความ กลัว ที่ กิเลส เกิด. 

เมื่อ เดิน ลื่น หก ล้ม ลง หัว ฟาด นี้ก็ ยัง กลัว มาก รู้จัก ระวัง ไว้ 
ได้ จึง ไม่ ลื่น ไม่ หก ล้ม ลง. แต่ ที เผลอ ให้ กิเลส เกิด นี้ กลับ ไม่ กลัว 
กิเลส ก็ เกิด อยู่ บ่อย ๆ; อย่าง นี้ เรียก ว่า ไม่ กลัว, หรอ กลัว น้อย, 
หรีอ ไม่ กลัว ต่อ การ เกิด ของ กิเลส; กิเลส ก็ เกิด ได้ เรื่อย, ก็ เผลอ ได้ 
เรื่อย, เพราะ เรา ไม่ กลัว ต่อ กิเลส จึง เผลอ ให้ กิเลส เกิด ได้ เรื่อย. 

ขอ ให้ เทียบ กัน ดู เหมือน กับ ว่า เรา กลัว ไม่ ตก ล่อง นอก ชาน, 
ล่อง ที่ ตรง ไหน ก็ สุด แท้; ไม่ ตก, ไม่ ตก ล่อง คูถ นนที่ เขา ทำ ไว้ 
นั้น ๆ เพราะ คอย ระวัง จึง ไม่ ตก ล่อง อย่าง นี้; เพราะ กลัว มาก, 
เพราะ ละอาย มาก. แต่ ทีที่ต กล่อง ใน ทาง จิต ใจ คือ ใจ ตก ล่อง 
เพราะ ปล่อย ให้ กิเลส เกิด นี้ ไม่ กลัว ไม่ ละอาย; นี้ก็ เรียก ว่า 
เป็น ความ ไม่ ยุติธรรม อย่าง ยิ่ง แก่ ธรรมะ ด้วย เหมือน กัน ใน 
การที่ เรา ไม่ มืค วาม ละอาย ไม่ มี ความ กลัว ใน กรณี ของ ธรรมะ นี้ 
มาก เหมือน ที่ เรา ละอาย และ กลัว อย่าง อื่น ๆ ข้าง นอก เช่น 
กลัว ผ้า นุ่ง หลุด, กลัว ล้ม ลง หัว แตก หรอ 1 ว่า กลัว ตก ล่อง เป็น ต้น, 
ซึ่ง กลัว และ ละอาย มาก. 

ขอ ให้ ดู ให้ ดี ๆ เถอะ; นั้น คือ ความ ไม , ยุติธรรม ที่ มนุษย์ เรา 
ให้ แก่ ธรรมะ. เราะ ฉะนั้น ธรรมะ ก็ ตอบ สนอง ให้ เรา สา สม กัน : 
จะ เผลอ เรื่อย, จะมื กิเลส ตัว กู-ของ กู ความ โลภ ความ โกรธ 
ความ หลง เกิด เรื่อย ไป. นี่ เพราะ โทษ อย่าง เดียว ที่ เขา ไม่ ให้ ความ 
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ยุติธรรม แก่ ธรรมะ. 



คน อ ยุติ ธร รมต่ อ ธรรม ะ แล้ว 
ยัง ดู หมิ่น ธรรมะ อีก ด้วย 



นี่ เรา พูด กัน แต่ เรื่อง ว่า มนุ ษย ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ; 
แล้วกลับ ให้ ความ อ ยุติธรรม ก็ มี, ขนาด หนัก ก็ ให้ ความ เนรคุณ แก่ 
ธรรมะ ก็ มี, ดู ถูก ดู หมิ่น ธรรมะ ไป เสีย เลย; แต่ แล้ว พอ เข้า ที่ คับขัน 
ก็ ร้อง หา ธรรมะ ให้ ช่วย ให้ พระ ช่วย มา หา ธรรมะ ช่วย มา หา 
ศาสนา ช่วย; อย่าง นี้ นับ ว่า เป็น คน ตลบ แตล ง. การที่ ธรรมะ 
ไม่ ช่วย นั้น ก็ ถูก แล้ว เพราะ ตัว เอง ไม่ ทำ ให้ ธรรมะ ช่วย ได้; ห 1 อ 
ตัว เอง ไม่ ทำ ตัว ให้ อยู่ ใน สภาพ ที่ ธรรมะ จะ ช่วย ได้; ก็ เป็น อัน ว่า ใน 
ที่ สุด ก็ ไม่ ได้ รับ ประโยชน์ อะไร จาก ธรรมะ. นี้ เรา เห็น ได้ ว่า มี อยู่ 
น้อย คน นัก ที่ จะ ถือ เอา ประโยชน์ จาก ธรรมะ ได้ เพราะ เขา ให้ 
ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ ไม่ เพียง พอ. 

อย่า เข้า ใจ ว่า เป็น พระ เป็น เณร ปฏิบัติ หน้าที่ อะไร อยู่ แล้ว 
จะ เป็น การ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ เพียง พอ หรือ สนใจ แก่ 
ธรรมะ เพียง พอ; นี้ ไม่ แน่. ถ้า สมมติ ว่า สมภาร ลัก องค์ หนึ่ง 
ทำ การ งาน สร้าง วัด สร้าง วา สร้าง โบสถ์ สร้าง วิหาร สารพัด อย่าง 
ที่ จะ สร้าง ลง ไป ใน วัด แต่ แล้ว ไม่ สนใจ ใน ธรรมะ เลย; ไม่ เท่าไร 
สมภาร องค์ นั้น ก็มีโ รคเ ล้น ประสาท รบกวน เกิด ขึ้น; เพราะ 
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ทุกอย่าง ไม่ เป็น ไป ตาม ต้อง การ, มี วิตก กังวล มาก กระทั่ง มี ความ 
ทุกข์ หรอ ตาย. อย่าง นี้ จะ ไป โทษ ธรรมะ ไม่ ได้, จะ ไป โทษ ว่า เรา 
สร้าง ความ ดี ทุกอย่าง แล้ว ยัง ต้อง เป็น อย่าง นี้; อย่าง นี้ จะ ไป โทษ 
ธรรมะ ไม่ ได้, ต้อง โทษ ความ ที่ ตน ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ. 

ถ้า ไป ดูที่โ รง พยาบาล สงฆ์ แล้ว จะ มี ความ น่า สังเวช ตรง ที่ 
ว่า พระ ที่ ไป นอน ป่วย ที่ โรง พยาบาล สงฆ์ นั้น เป็น โรค เส้น ประ- 
สาท มาก เป็น อันดับ ๑, เป็น โรค กระเพาะ มาก เป็น อันดับ ๒; 
จน พวก หมอ เขา ลง มติ กัน ว่า พระ นี้ ไม่ ไหว ไม่ ควร จะ เป็น โรค- 
เส้น ประสาท ยง กว่า เป็น ฆราวาส นี่ก็ก สับ เป็น มาก ยิ่ง กว่า 
ฆราวาส. แล้ว พระ เป็น โรค กระเพาะ มาก ก็ เพราะ ว่า กิน ไม่ เป็น 
หรอ กิน มาก, นี่ก็ล้ วน แต่ เป็น เรื่อง น่า ขาย หน้า ทั้ง นั้น. ถ้า ไป ดู 
ที่ โรง พยาบาล สงฆ์ ซึ่ง ล้วน แต่ มี ภาวะ แสดง ว่า พระ เรา สนใจ 
กับ ธรรมะ น้อย ไป จึง เป็น โรค ประสาท มาก ที่ สุด เนื่อง จาก การ 
ดำรง จิต ไว้ ไม่ ถูก วิธี ปล่อย ให้ ตัว กู-ขอ กู ครอบ งำ ตัว, ตก อยู่ ใน 
อำนาจ ความ โลภ ความ ทะเยอ ทะยาน ครอบ งำ มาก เกิน ไป นี้ เป็น 
ต้น. นี้ เป็น พยาน ปรากฏ ชัด อยู่ เป็น การ ฟ้อง ให้ รู้ ว่า เป็น ผู้ที่ 
ไม่ ให้ ความ เป็น ธรรม แก่ ธรรมะ. 

ขอ ให้ เรา ช่วย กัน ระวัง ให้ ดี ๆ : ต้อง รู้จัก กิน อยู่ ห สับ นอน ให้ 
พอ ดี จึง จะ ไม่ มี โรค ภัย ง่าย, รู้จัก ทำ จิต ใจ ไว้ ให้ ดี ๆ จะ ไม่ เป็น 
โรค เส้น ประสาท, แล้ว ปฏิบัติ ตัว ให้ ถูก อนามัย ทั้ง ทาง กาย ทั้ง 
ทาง ใจ จน มี ร่าง กาย แข็ง แรง ปกติ ดี, หรอ ว่า ระวัง จิต ใจ เป็น ผู้ที่ 
ไม่ มี ปัญหา เกี่ยว กับ เรื่อง นี้ คือ เรื่อง ที่ ว่า พระ เรา ไม , ควร จะ เป็น โรค 
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อะไร ที่ ไม่ ควร จะ เป็น ยิ่ง กว่า พวก ฆราวาส เพราะ เรา ให้ ความ 
สนใจ แก่ ธรรมะ เพียง พอ. 

เดี๋ยว นี้ เท่า ที่ เรา พอ จะ มอง เห็น ได้ ก็ เห็น อยู่ ว่า หลัก ฐาน 
ต่าง ๆ แสดงอยู่ ว่า แม่ ใน หมู่ พระ เณร เรา ก็ ให้ ความ สนใจ 
แก่ ธรรมะ นั้น น้อย เหมือน ลัน จึง มืผล ปรากฏ เหมือน ที่ 
เห็น ๆ ลัน อยู่; เหตุ นี้ ผม จึง เห็น ว่า สมควร แล้ว ที่ จะ พูด ลัน 
เรื่อง นี้ ลัก ที คอ “เรื่อง ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ ที่ 
เพ ยง พอ” นี้ เอง, เมื่อ ไม่ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ ก็ ต้อง ถูก 
ธรรมะ ตอบ แทน เอา ใน ลักษณะ ที่ ไม , พึง ปรารถนา ที่ สุด. 

เรื่อง ความ ยุติธรรม ห 1 อไม่ ยุติธรรม ระหว่าง คน กับ ธรรมะ นี้ 
ไม่ ค่อย จะ มี ใคร มอง, คือ มอง ข้าม ไป เสีย หมด; เพราะ 1 ว่า เห็น- 
แก , ตัว เห็น แก , ได้, เห็น แก่ ตัว มี แต่ เรียก ร้อง เอา, ไม่ มี การ ลง ทุน 
ไม , มี การ ให้ ไม่ มี การ เสีย สละ ให้ ถูก วิธี, หรือ' ให้ ตรง กับ เรื่อง. มัน 
เป็น ไป แต่ เรื่อง เสีย สละ ที่ เป็น ไป เพื่อ กิเลส; ไม่ ใช่ ตัด ทอน กิเลส. 

ถ้า เสีย สละ ออก ไป เพื่อ เพื่ม กิเลส แล้ว ก็ เป็น ฝ่าย 1 ไม่ ยุติธรรม แก่ 
ธรรมะ. 



ธรรม ะจ ะ ไม่ คุ้ม ครอง โลก 
ถ้า มนุษย์ ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรม 



เรา จะ ให้ จะ สละ จะ บรี จา ค อะไร เรา จะ ต้อ งบ รี จา ค 




/V พ — 52 



พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




จร งๆ; ไม่ ใช่ ให้ หริ อ บริจาค เพื่อ ให้ เขา สรรเสริญ หริ อ เพื่อ เอา หน้า 
เอา ตา, หริ อ เพื่อ เอา ผล แลก เปลี่ยน ได้ เป็น กำไร หลาย ร้อย หลาย 
พัน เท่า. นี่ คือ ความ น่า ละอาย น่า ห วัว และ ความ ไม่ ก้าว หน้า 
ของ พุทธ บริษัท เรา ที ซา' ซากอยู่ แต่ อย่าง นี้. นี่ ธรรมะ ก็ เลย ไม , ช่วย 
โลก นี้ มาก ขึ้น, ธรรมะ ก็ จะ ไม่ คุ้ม ครอง โลก นี้ มาก ขึ้น; เพราะ 
มนุษย์ ส่วน มาก ใน โลก ให้ ความ อ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ. 

ยิ่ง ดู จะ ยิ่ง เห็น ว่า ความ ทุกข์ รุนแรง ขึ้น, โลก นี้ จะ เป็น ทุกข์ เป็น 
ร้อน จะ เดือด ร้อน ระ สํ่า ระสาย เป็น ทุกข์ มาก ขึ้น เหมือน ที , ได้ เคย 
พูด มา หลาย หน แล้ว ว่า : ถ้า คน ทั้ง หมด ทุก ศาสนา จะ ต่าง ก็ เล่น 
ตลก เป็น ลิง หลอก เจ้า กับ ศาสนา ของ ตัว เสีย ด้วย กัน เป็น ส่วน มาก 
แล้ว; นั้น ก็ คือ ไม่ ให้ ความ เป็น ธรรม แก่ ธรรมะ ทุก ๆ ศาสนา. 
ธรรมะ ก็ เลย ลง โทษ คน ทั้ง หมด เหล่า นั้น ให้ ได้ รับ ความ ทุกข์ ความ 
เดือด ร้อน ยิ่ง ขึ้น. แล้ว มนุษย์ สมัย นี้ ก็ 1 ไม่ เคย คิด 1 ว่า เป็น เพราะ เหตุ 
นี่ ไม่ ลน ใจ ใน ศาสนา; ก็ เลย หา ทาง แก้ไข อย่าง อื่น แล้ว ก็ แก้ ไม่ ได้; 
มัน เป็น เรื่อง ปลาย เหตุ เสีย หมด จึง ไม่ สามารถ นี่ จะ แก้ ปัญหา ของ 
โลก ได้. 

เดี๋ยว นี้ดู ๆ คล้าย กับ ว่า ธรรมะ ไม่ คุ้ม ครอง โลก นี้; นี้ ไม่ ถูก 
นี่ จริง ธรรมะ ก็ย์ง คง คุ้ม ครอง โลก อยู่; แต่ ว่า คุ้ม ครอง ใน ลักษณะ 
นี่ กำลัง ลง โทษ. ธรรมะ กำลัง คุ้ม ครอง โลก ใน ลักษณะ นี่ ลง โทษ 
ผู้ นี่ 1 ไม่ ปฏิบัติ 1 ให้ ถูก ต้อง ตาม กฎ ของ ธรรมะ; ไป เหยียบ ยํ่าดู ห มิ , น 
ธรรมะ อยู่ ธรรม จึง ลง โทษ. แท้ จริง ธรรมะ ยัง เอาใจ ใส , ใน มนุษย์ 
อยู่ เต็ม นี่ ตาม เดิม แต่ เมื่อ มนุษย์ หัน เห ไป อย่าง นี้ ธรรมะ ก็ ต้อง 
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ตอบ สนอง อย่าง นี้ : ทำ ให้ มี การ รบรา ฆ่า ฟัน กัน, ทำ ให้ มี การ 
ขาด แคลน, ทำ ให้ มี การ เบียด เบียน ไม่ มีที่ สิ้น สุด สม ตาม ความ 
เจริญ ก้าว หน้า ของ มนุษย์ สมัย นี้ ซึ่ง ก้าว หน้า หน้า เจริญ ไป แต่ ใน 
ทาง เห็น แก่ ตัว, สนุก สนาน เอ ร็ดอ ร่อย ทาง ตา ทาง หู ทาง จมูก 
ทาง สิ้น ทาง กาย นี้, แล้ว ก็ เป็น ไป เพื่อ ความ เห็น แก่ ตัว ยิ่ง ขึ้น. 

นี่ คือ ความ ก้าว หน้า ความ เจริญ ของ โลก สมัย นี้ ไม่ ใช่ ก้าว- 
หน้า หริ อ เจริญ ไป ใน ทาง ที่ ให้ รู้ ธรรม; แต่ ก้าว หน้า เจริญ ไป ใน ทาง 
ที่ หัน หลัง ให้ ธรรมะ แล้ว เหยียบ ยํ่า ธรรมะ ตะลุย ไป ใน ที่ สุด, ไม่ 
ถือเ รอง ดี เรื่อง ชั่ว เรื่อง ผิด เรื่อง ถูก เรื่อง บุญ เรื่อง บาป; นี้ ธรรมะ 
ที่ ปกครอง โลก อยู่ ก็ เลย พิพากษา โทษ ให้ มี แต่ การ เบียด เบียน 
กัน อยู่ อย่าง นี้. 

ขอ ให้ เรา ถือ ว่า ธรรมะ ยัง คง คุ้ม ครอง โลก อยู่ เสมอ; ต้อง 
มอง ดูดี ๆ อย่า ให้ เหมือน ยาย แก , คน หนึ่ง ที่มี เรื่อง เล่า ไว้ ใน 
อรรถกถา เ- 

ยา ย แก 1 คน นี้ ลูก หลาน ไม่ เลี้ยง ดู ลูก หลาน ทอด ทิ้ง หมด 

ระหก ระเหิน ไป เป็น คน ตก ระกำ ลำบาก ไป ขอ ทาน, แล้ว แก คิด 
ขึ้น ว่า จะ ทวง สิทธิ ก็ เลย หา อาหาร มา ทำ บุญ อุทิศ ส่วน กุศล ให้ 
ธรรมะ ที่ ตาย หมด แล้ว; คือ ยาย แก่ คน นี้ แก ถือ ว่า ธรรมะ ตาย หมด 
แล้ว ใน โลก นี้ ไม่ มี เหลือ. ถ้า ธรรมะ ยัง มี อยู่ ใน โลก ก็ คง จะ ทำ ให้ 
ลูก หลา นก ตัญญ ต่อ บิดา มารดา, คง จะ ทำ ให้ ลูก หลาน เอาใจ ใส่ 
บิดา มารดา. ถ้า ลูก หลาน ไม่ เอาใจ ใส่ บิดา มารดา ก็ ควร จะ ได้ รับ 
โทษ, นี่ ลูก หลาน ก็ ไม่ เอาใจ ใส่ บิดา มารดา แล้ว มัน ก็ ยัง สบาย ดี 
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กัน อยู่. ยาย คน นี้ เลย ถือ ว่า ธรรมะ ตาย หมด แล้ว ใน โลก นี้ ธรรมะ 
ไม่ มี เหลือ อยู่ แล้ว. ทีนี้แ กก็ ทำ บุญ ใหญ่ อุทิศ ให้ แก่ ธรรมะ ที่ ตาย 
แล้ว เป็น การ ประชด ธรรมะ. ฝ่าย ประชา ซน เห็น การ กระทำ อย่าง 
นี้ เข้า ก็ เลย เล่า ลือ กัน ใหญ่, บาง คน ก็ ไป เล่น งาน เอา ลูก หลา นของ 
ยาย คน นี้. พวก ลูก หลาน เมื่อ ถูกกระทำ เข้า อย่า งนี้ก็ เลย นึก 1 ได้ 
กลับ ใจ ทำ กัน เป็น การ ใหญ่; คือ เอาใจ ใส่ ต่อ แม่ ต่อ ยาย ต่อ ย่า ที่ ไป 
เป็น ขอ ทาน, หรอ ว่า กำลัง ตัก บาตร ทำ บุญ ให้ แก , ธรรมะ ที่ ตาย 
แล้ว. 

เรื่อง นี้ ฟัง ดู แล้ว ก็ น่า ห วัว ที่ ยาย คน นี้ก็ รู้จัก ทวง สิทธิ แปลก ดี 
อยู่; แล้ว เผอิญ มัน เหมาะ กัน ที่ ว่า ทำ ให้ คน นึก ได้ หรอ กลับ ตัว. 
นี่ เพียง แต่ แก เข้า ใจ ผิด ที่ ว่า ธรรมะ ตาย หมด แล้ว ไม่ มี เหลือ อยู่ 
ใน โลก แล้ว นี้; และ เพียง แต่ ยัง ไม่ ทัน จะ ให้ ผล ให้ เห็น ตาม ที่ ตรง 
กับ ความ ต้อง การ ของ แก คือ ว่า แก เอง ก็ คง จะ เคย เหยียบ ยํ่า 
ธรรมะ มา ก่อน มี บาป มี กรรม ทำ ให้ ลูก หลาน ไม่ เลี้ยง อย่าง นี้ 
ก็ ได้. แต่ แก ไม่ มอง ใน แง่ นั้น, แกม อง ใน แง่ ที่ ว่า ธรรมะ ไม่ มี ใน 
โลก ไม , ช่วย ทำ ความ ยุติธรรม ใน โลก แต่ ใน ที่ สุด ก็ พิสูจน์ ให้ เห็น 
ว่า เป็น อย่าง ไร; ธรรมะ กลับ มี มา อีก ได้ กลับ ทำ ให้ เด็ก ๆ เหล่า นั้น 
นึก ธรรมะ ได้. นี่ เป็น เรื่อง ที่ มัก จะ ไม่ ค่อย พูด กัน เป็น เรื่อง ที่ มัก จะ 
ไม่ ค่อย มอง กัน ใน แง , นี้. 

ผม เห็น ว่า เรื่อง เนรคุณ ธรรมะ ไม่ ควร ลม กัน เสิ ย, 
ไป มอง กัน เสีย บ้าง; จึง คุ้ย เขี่ย มา พูด เตือน กัน ไว้, เอา มา 
พูด ๆ เตือน ๆ กัน ไว้. นี้ เป็น เรื่อง ทื่ เหมาะ สมอย่าง ยิ่ง 



/V พ — 55 



คน ไม่ ให้ ความ ยุติ ธร? ม แก่ ธ? รม ะ I ๗ 

สำหรับ สมัย นี้ที่ เป็น อย่าง นี้; แล้ว ก็ ใน วง ที่ แคบ เข้า มา นี้, 

พวก พระ เณร เรา นี้ ต้อง ระวัง อย่า ไป หลงใหล ให้ ความ 
อ ยุติธรรม แก่ ธรรม : กำลัง เจ็บ อยู่ แล้ว ก็ บ่น ว่า ธรรมะ ไม' ช่วย. 

ที่ จริง เป็น เพราะ ตน เอง ไม่ เคารพ ธรรม ไม่ สนใจ ใน ธรรม ไม่ เสีย- 
สละ ใน ธรรม, ไม่ มี ความ กลัว ไม่ มี ความ ละอาย ที่ มาก พอ ใน 
การที่ ตน ละเลย ต่อ ธรรมะ ปล่อย ให้ กิเลส เกิด. 

ขอ ให้ ให้ ทบทวน กัน ดู : ตั้งแต่ ว่า คน ที่ เดือด ร้อน นี้ ขนาด หนัก 
เหมือน กับ ถูก ราด ด้วย นี้า ร้อน, เป็น โรค เล้น ประสาท, เป็น บ้า 
จน กระทั่ง ตาย ไป ก็ มี; ก็ เข้า ใจ ว่า ธรรมะ ไม่ ช่วย. ที่ จริง เขา เป็น คน 
ที่ ไม่ รู้จัก ธรรมะ ไม่ สนใจ ธรรมะ; คือ เข้า ใจ ธรรมะ ผิด ๆ กลับ กัน 
เสีย หมด; แล้ว ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรมะ อย่าง ยง. เมื่อ 
หนุ่ม ๆ แรก ๆ นี้ ไม่ ศึกษา ธรรมะ เลย; แล้วจะ มา ให้ ธรรมะ 
ช่วย ก่อน จะ ตาย นี้ ธรรมะ ช่วย ไม่ ทัน, หริ อ ว่าเ มี่อเ รอง มัน เกิด 
มาก แล้วจะ มา หา ธรรมะ มัน ไม่ มี ทาง จะ ช่วย ได้ ทัน. 

คน ที่ เป็น โรค เล้น ประสาท นี้ เรา จะ พูด ธรรมะ ให้ เขา เข้า ใจ 
นั้น ไม่ ไหว; เขา เข้า ใจ ไม่ ได้. เขา กำลัง เป็น โรค เล้น ประสาท ขนาด 
หนัก เสีย แล้ว แม้ ว่า เรา จะ ช่วย ก็ ไม , สามารถ จะ ช่วย ให้ เขา เข้า ใจ 
ธรรมะ ได้, เรา ไม , สามารถ เอา ธรรมะ ช่วย เขา ได้; เพราะ เขา ไม่ 
สนใจ เมื่อ เขา ยัง สบาย ดือ ยู่. หริ อ ว่า เมื่อ เขา สบาย ดือ ยู่ เขา ไม่ สนใจ 
ธรรมะ จะ ไป ให้ ธรรมะ ช่วย เมื่อ เขา เจ็บ ไข้ จะ ตายลง; นี้ ทำไม , ได้; 

แม้ จะ ป้องกัน ก็ ไม่ ได้ เสีย แล้ว. ทาง ที่ดืต้ อง มี ธรรมะ ให้ เพียง พอ ที่ 
จะ ป้องกัน โรคทาง จิต ป้องกัน โรคทาง ประสาท ได้ เสีย ก่อน แล้ว 
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เรา จะ เป็น คน ที่มี สุขภาพ ดี ทั้ง ทาง กาย ทาง ใจ; แม้ จะ แก , แล้วจะ ไม่ 
ครํ่า ครวญ ไม่ หลง ไหล จะ มี สติ สัมปชัญญะ ดี จน กระ ทั้ง ดับ จิต 
ใน วาระ สุด ท้าย. 



จง พยายาม ให้ ความ ยุติธรรม แก่ ธรรม 

ขอ ให้ เข้า ใจ และ ให้ เตรียม พร้อม ที่ ถูก ต้อง; แล้วอย่า ไป 
โพ นทนา ว่า : ธรรมะ ไม่ ยุติธรรม ใน เมื่อ ตัว เอง ยัง ไม่ ยุติธรรม, 
ให้ ความ ไม่ เป็น ธรรม, หรีอ ว่า เนรคุณ ธรรมะ; พูด กัน อย่าง นี้ 
ดี กว่า. 

ปาฏิ โมกข์ ธรรมะ ประจำ สัปดาห์ ของ เรา ใน วันนี้ ว่า ด้วย เ รอง 
คน กำลัง ทำ ความ อ ยุติธรรม ให้ แก่ ธรรมะ, ธรรมะ นี้ เป็น ผู้ที่ ได้ รับ 
ความ เนรคุณ หรอ ความ อ ยุติธรรม มาก ที่ สุดกว่า สิ่ง 1 ใด ๆ ใน โลก. 
ที่ คน ได้ รับ ความ ไม่ เป็น ธรรม ยัง ไม่ มาก เท่า ธรรมะ ได้ รับ ความ 
ไม่ เป็น ธรรม มากกว่า ใน กรณี ไหน ๆ หมด. นี่ จะ ต้อง ระวัง ให้ ดี; 
ว่า โลก นี้ จะ เป็น ไฟ ลุก ขึ้น มา สัก วัน หนึ่ง ก็ ได้ ใน เมื่อ คน ยัง ให้ ความ 
อ ยุติธรรม แก , ธรรมะ อยู่ อย่าง นี้ชึ่ง เป็น มาก เข้า ใน หมู่ สัตว์ ทั้ง หลาย. 

ผู้ที่ ยัง ไม่ เคย มา อยู่ สวน โมกข์ เรื่อง ที่ พูด มา แล้ว ก็ ไม่ ได้ ฟัง, 
บาง เรื่อง อาจ จะ ไม่ ตรง ความ ประสงค์ หรีอ ความ ต้อง การที่ ฟัง 
ก็ ได้. แต่ เมื่อ ได้ ฟัง แล้ว โดย มาก ขอ ให้ เอา ไป คิด ดู บ้าง. ถ้า หาก 
ใคร รู้สึก ว่า ธรรมะ ไม่ ช่วย ก็ ทำ ให้ ช่วย ดึง ให้ ช่วย; แต่ ต้อง นึก ถึง 
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ตัว เอง ก่อน ว่า ตัว ให้ ความ ยุติธรรม แก่ สิ่ง เหล่า นั้น เพียง พอ หรอ ไม่. 
อย่า ไป โทษ บุญ โทษ ธรรมะ ข้าง เดียว, ต้อง โทษ ตัว เอง ว่า ให้ ความ 
ยุติธรรม แก่ ธรรมะ และ รู้จัก ผล บุญ ถูก ต้อง แล้ว หรอ ยัง ? 

เรื่อง การทำ บุญ นี้ ก็ ต้อง รู้จัก เลื่อน ชั้น กัน บ้าง; ทำ บุญ เข้า- 
ข้าง ตัว เห็น แก่ ตัว บุญ ก็ ไม่ ช่วย อะไร ได้ มาก นัก, จะ ช่วย ได้ 
นิด หน่อย ไม่ ใช่ ไม่ ช่วย เลย; แต่ ว่า ไม่ พอ ไม่ พอ ที่ จะ ตับ กิเลส 
ดับ ความ ทุกข์ ที่ เป็น ไฟ ใน จิต ใจ. ทำ บุญ เอา สวรรค์ นี้ ไม่ ดับ กิเลส 
ได้ มาก เหมือน เมื่อ ทำ บุญ เพื่อ ทำลาย ความ เห็น แก่ ตัว; ถ้า เรา 
ทำ บุญ เพื่อ ทำลาย ความ เห็น แก่ ตัว แล้ว ก็ ดับ กิเลส ได้ ง่าย 
ตับ ร้อน ได้ ง่าย. เรา ทำ บุญ เอา สวร รคํวิ มาน เอา กาม สุข ใน สวรรค์ 
อย่าง นี้ ดับ กิเลส ไม่ ได้; ฉะนั้น ความ ร้อน ใน ตัว จึงมื มาก ด้วย 
กิเลส. ขอ ให้ พิจารณา รู้จัก เลื่อน ชั้น กัน เสีย บ้าง ใน เรื่อง ทำ บุญ 
ของ ทายก ทายิ กา นี้. 

การทำ บุญ ที่ เป็น การ แลก เปลี่ยน ซึ่ง กัน และ กัน นั้น เรา เลื่อน 
ขึ้น มา เสีย บ้าง จาก ทำ บุญ เอา หน้า เอา ตามื เกียรติ, แล้ว ก็ เลื่อน 
ขึ้น มา คือ ทำ บุญ เอา สวรรค์ แล้ว ก็ เลื่อน ขึ้น มา อีก เป็น ทำ บุญ เพื่อ 
ทำลาย กิเลส ใน ภาย ใน. ถ้า มา ถึง ขึ้น นี้ ธรรมะ ช่วย ได้ แน่. ถ้า 
ทำ บุญ ถึง ชั้น ที่ ว่า เพื่อ ทำลาย ความ เห็น แก่ ตัว เอง เสีย โดย ไม่ มี 
เรื่อง ตัว ภู-ของ กู อะไร ขึ้น มา; ทำ ได้ อย่าง นี้ ธรรมะ ช่วย ได้. แต่ ถ้า 
เป็น เรื่อง ทำ บุญ เอา หน้า ทำ บุญ เอา สวรรค์ นั้น ไม่ แน่. ถ้า 
ทำ บุญ ไป ช่วย ให้ กิเลส มากกว่า เดิม; บาง ทีก็ ร้อน มากกว่า เดิม; 
ที่ ไม , ได้ อย่าง ใจ ก็ ยิ่ง ร้อน ใหญ่ ยง ขึ้น เพราะ เพื่ม ความ ทุกข์ ขึ้น อีก; 
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หวัง ว่า จะ ได้ มาก กลับ ไม่ ได้ อย่าง นี้, หรอ คิด ว่า ทำ บุญ แล้วจะ รวย 
แล้วกลับ ไม่ รวย, ก็ ยิ่ง เป็น ทุกข์ มาก ขึ้น ไป กว่า ที แรก อีก. ถ้า 
ทำ บุญ โดย ทำลาย ความ เห็น แก่ ตัว ทำลาย กิเลส ได้ จะ ยิ่ง สบาย 
ใจ มาก ขึ้น ๆ; เมื่อ ไม่ หวัง ไม่ อยาก ไม่ อะไร มาก เกิน กว่า ที่ 
จำ เป็น ก็ ไม่ ยุ่ง มาก. 

ใน ที่ สุด ขอ ให้ กล้า คิด ว่า เรา ทำ บุญ นี้ ไม่ เอา อะไร เลย, 
ทำ บุญ ให้ ผู้ อื่น คือ ทำ บุญ นี้ บำรุง ศาสนา ไว้ ศาสนา มี อยู่ เพื่อ 
ประโยชน์ แก่ ผู้ อื่น เถอะ ทำ ให้ มี การ ศึกษา เล่า เรียน ประพฤติ 
ปฏิบัติ ใน ศาสนา นี้ อยู่ แล้ว ก็ เป็น ประโยชน์ แก่ คน ทุก คน ใน โลก 
เถอะ; เรา นี้ ไม่ ประสงค์ อะไร ก็ ยิ่ง สบาย. แต่ เดี๋ยว นี้ ไม่ มี ใคร กล้า 
คิด; มี แต่ คิด จะ เอา อะไร เป็น ผล เป็น กำไร เป็น วัตถุ สง ของ เป็น 
ความ สุข ทาง โลกๆ นี้ ให้ มาก ยิ่ง ขึ้นๆ ยิ่ง ขึ้น ทั้ง นั้น; ใน โลก นี้ จึง 
ไม่ ดี ขึ้น ความ เป็น อยู่ ทาง จิต ใจ ทาง วัตถุ ก็ ไม่ ดี ขึ้น, อุบาสก 
อุบาสิกา ภิกษุ สามเณร ก็ ไม่ ดี ขึ้น เรื่อง ราย ๆ ที่ ไม่ ควร จะ มา 
มี ใน วัด ก็ จะ มี ใน วัด เหมือน กะ ที่มี อยู่ แก , ชาว บ้าน ฆราวาส 
นอกวัด. พวก ที่ เขา มีบ้ญ ญาเ ขา ก็ดู หมิ่น พวก พุทธ บริบ้ ท, 
เขา ไม่ อยาก มี พวก พุทธ บริษัท ชนิด พรรค์ นี้ วัน. นื่ก็ แปล 
ว่า เรา ช่วย วัน ทำลาย ศาสนา เสิย เอง เหมือน ที่ พระ พุทธเจ้า 
ท่าน ตรัส ว่า ศาสนา จะ เสื่อม หริ อ ศาสนา จะ เจริญ ก็ เพราะ 
พุทธ บริษัท ๔ นี่ แหละ ทำ ผิด หริ อ ทำ ถูก. มัน ควร จะ ทำ ให้ 
ถูก โดย ให้ ความ เป็น ธรรม แก่ ธรรมะ 

นี่คํ่า แล้ว จะ ไป ดู การ ฉาย ภาพ สไลด์ กัน ก็ ไป ได้. ^ 
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จาก ธรรม โ ฆษณ์ ของ พุทธ ทาส “ชุมนุม ล้อ อายุ เล่ม ๑” 
หมวด ที่ ๕ ชุด รวม เรื่อง ปกิณ ณ กะ อันดับ ที่ ช: ๒ . ก บน พื้น แถบ ลี ม่วง 
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๒๗ พ. ค. ๒๕๑๑ กัณฑ์ บ่าย 
๒ / ๒ (^๑๑ 



น โม ตสฺส ภคว โต อร ห โต สมมา สม พทฺธ สฺสฯ 

มมิก ถา เป็น ปุพพ าปร ลำดับ สืบ ต่อ จาก ที่ ได้ กล่าว แล้ว 
บน ภูเขา อัน ว่า ด้วย เรื่อง ความ รู้สึก ใน วัน ที่ ๒๗ 
พฤษภาคม ๒ ๕ ๑๑ เนื่อง ใน การที่ มี ความ คิด นึก 
ดำเนิน มา ครบ ๑ ปี. 

สิ่ง ที่ จะ ต้อง พิจารณา ให้ ดี กัน ต่อ ไป ก็ คือ โลก ใน ทุก วันนี้ 
สถานะ ของ โลก ใน ทุก วันนี้ ซึ่ง มี แต่ อาการ ของ คน บ้า ดัง ที่ ได้ 
กล่าว แล้ว ใน ตอน ต้น นั้น. บัด นี้ จะ ได้ มอง ดู กัน โดย ลักษณะ ที่ 
ละเอียด ออก ไป ว่า เหตุ ไร จึง อยู่ ใน ลักษณะ ที่ ควร จะ เรียก ว่า โลก 
ของ คน บ้า. 
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คำ ว่า “คน บ้า” ใน ที่นี้ หมาย ถึง เป็น บ้า ใน ทาง วิญญาณ 
คือ ทาง สติ ปัญญา จน เรียก ด้วย ชื่อ อัน ใหม่ ว่า ความ มืด สี ขาว, 
ซึ่ง เป็น ความ มืด ที่ ปิด บัง ร้ายกาจ ยิ่ง กว่า ความ มืด สี ดำ. ความ 
มืด สี ดำ ทำ ให้ ไม , เห็น อะไร เลย; แต่ ความ มืด สี ขาว นั้น ทำ ให้ เห็น 
มากอย่าง หลายอย่าง, และ อย่าง รุนแรง จน กระ ทั้ง เห็น ใน 
ลักษณะ ที่ ทำ ตน ให้ เป็น บ้า ดัง ที่ กล่าว มา แล้ว นั้น. 



มอง ให้ รู้จัก ความ มืด สี ขาว 



ความ มืด สี ขาว นี้ เป็น อย่าง ไร? เรา อาจ จะ เข้า ใจ ได้ ง่าย ๆ 
ก็ คือ การ ดูที่เ มฆ หรือ หมอก ควัน สี ขาว; ถ้ามื หมอก สี ขาว ปิด บัง 
มัน ก็ มอง ไม่ เห็น อะไร เห็น เป็น สี ขาว ไป หมด; แต่ ก็ ไม่ เห็น อะไร 
อยู่ นั่น เอง. ฉะนั้น สิ่ง ที่ เป็น แสง สว่าง อัน แท้ จริง นั้น ไม่ ควร จะ 
เป็น ที่สี ดำ หรีอ สี ขาว. ควร จะ เข้า ใจ กัน เสีย ให้ ถูก ต้อง ว่า แสง สว่าง 
ที่ แท้ จริง นั้น ไม่' ใช่ สี ดำ ไม่ ใช่ สี ขาว; ถ้า มัน เกิด มืสี อะไร ลัก อย่าง 
หนึ่ง แล้ว มัน ก็ ไม่ ใช่ เป็น แสง สว่าง เป็น แน่ นอน. 

แสง สว่าง นั้น ควร จะ พูด ว่า ไม่ มืสี อะไร, คือ เป็น ธรรมชาติ 
บริสุ ทธิ้ เดิม แท้; ยัง ไม่ มืสี อะไร เกิด ขึ้น เลย. ถ้า เป็น สี ขาว เหมือน 
กับ เมฆ กับ หมอก มัน ก็ บัง; นี้ เป็น เ รอง สิ่ง ที่ ปิด บัง อัน เป็น วัตถุ 
แต่ ถ้า เป็น เรื่อง ทาง สติ ปัญญา แล้ว มัน ก็ บัง มาก ยิ่ง กว่า นั้น, คือ บัง 
ยิ่ง กว่า ที่ หมอก บัง; เพราะ ว่า หมอก ทาง สติ ปัญญา นั้น ปิด บัง 



/V พ — 65 



ความ มืด สิขา ว I 6:๗ 



ใจ ใน ลักษณะ ที่ หลอก ให้ เข้า ใจ ผิด เป็น อย่าง อื่น เป็น รูป อื่น; 
เหมือน กับ ที่ กำลัง เป็น อยู่ เดี๋ยว นี้. ทุก คน ควร จะ พิจารณา ให้ เห็น 
ความ มืด สี ขาว ที่ ปิด บัง จิต ใจ. 

เมื่อ พูด ว่า สี ขาว ก็ หมาย ถึง ความ ดี หรอ กุศล; เมื่อ พูด ว่า 
สี ดำ ก็ หมาย ถึง บาป หรอ อกุศล ความ มืด สี ขาว ซึ่ง หมาย ถึง 
บุญ หรอ กุศล นี้ มัน ปิด บัง อย่าง ไร? มัน ก็ ปิด บัง โดย นัย ที่ กล่าว มา 
แล้ว ข้าง ต้น ว่า มัน ทำ ให้มื ความ รู้ ความ เข้า ใจ ไป อีก ทาง หนึ่ง 
และ ที่ ยิ่ง กว่า นั้น ก็ คือ เป็น เครื่อง ยั่วยวน, เป็น เครื่อง ล่อ หลอก ให้ 
ยึด มั่น ถือ มั่น. ส่วน สิ่ง ที่ เป็น ความ ชั่ว หรือ ความ ทุกข์ นั้น ไม่ 
ยั่วยวน ไม่ หลอก ลวง ให้ หลง ยึด มั่น ถือ มั่น; แต่ สิ่ง ที่ เป็น ความ สวย 
งาม ความ ไพเราะ หรือ เป็น ความ สุข สนุก สบาย เหล่า นี้ ย่อม 
ยั่วยวน ให้ หลงใหล ให้ ยึด มั่น ถือ มั่น, และ สูง สุด ก็ อยู่ ที่ บุญ 
หรือ กุศล มั่น เอง จึงมื อาการ ที่เรื ยก ว่า “เมา บุญ เมา กุศล” กัน ขึ้น 
มา เป็น ลักษณะ ของ ความ มืด สี ขาว โดย ตรง. 

อัน นี้ก็ เป็น ความ มืด สี ขาวอย่าง หนึ่ง แล้ว ใน บรรดา ความ มืด 
สี ขาว ที่มื อยู่ หลาย ๆ อย่าง. หมอก ชนิด ไหน ก็ ตาม, จะ เป็น สิ 
อะไร ก็ ตาม ย่อม ปีด บัง ทั้ง นั้น. ใน ทาง จิต ใจ นี้ก็ เหมือน กัน 
ย่อม มี หมอ กที่มื ลักษณะ อาการ ต่าง ๆ และ โดย เฉพาะ ที่ 
ละเอียด สิก ซึ้ง มาก ก็ คือ หมอก ที่ เกิด มา จาก วิชา ความ รู้. 

ทุก คน ลอง ฟัง ดู ให้ ดี ว่า หมอก ที่ เกิด มา จาก วิชา ความ รู้นี้ จะ 
เข้า ใจ กัน ว่า อย่าง ไร? เพราะ ทุก คน ได้ ยิน แต่ ว่า ความ รู้ นั้น เป็น 
แสง สว่าง; เดี๋ยว นี้ มา พูด เสีย ว่า ความ รู้ นั้น เป็น หมอก ที่ ปิด บัง 
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ไม , ให้ เห็น สิ่ง ต่าง ๆ อย่าง ถูก ต้อง. ทุก คน ก็ พอ จะ นึก เห็น ว่า มัน 
ต้อง หมาย ถึง ความ รู้ ที่ ทำ ให้ เขว; และ ใน โลก นี้ ใน เวลา นี้ ก็มี 
แต่ ความ รู้ที่ ทำ' ให้ เขว. คำ ว่า “เขว” ใน ที่นี้ ก็ หมาย ถึง เขว ไป จาก 
ความ ถูก ต้อง หรอ ความ จริง, เป็น ความ รู้ ที่' ใช้ 1 โป เพื่อ แสวง หา 
เหยื่อ สำหรับ กิเลส, เป็น ความ รู้ที่ กำลัง หลงใหล กัน มาก ที่ สุด ยิ่ง 
กว่า ความ รู้ อย่าง ใด ๆ. 

ความ รู้ที่มี อยู่ ใน โลก หริ อมี แพร่ หลาย ที่ สุด ใน โลก ก็ เป็น 
แต่ ความ รู้ ชนิด เขว นี้ ทั้ง นั้น. ส่วน ความ รู้ อย่าง ของ พระ พุทธเจ้า นั้น 
เกือบ จะ กล่าว ได้ ว่า ไม่ มี ใคร ต้อง การ; ไม่ มี ใคร ต้อง การ ความ รู้ 
อย่าง ของ พระ พุทธเจ้า. 



ความ มืด สี ขาว ไม่ เป็น วิชชา 

เดี๋ยว นี้ เรา มี หนังสือ มี ตัว หนังสือ ที่ เขียน อยู่ เป็น ๒ อย่าง 
ก็ นับ ว่า ดี แล้ว คือ คำ ว่า วิชา กับ คำ ว่า วิชชา. วิชชา มี ตัว ช ช้าง 
๒ ตัว, อ่าน ว่า วิ ช-ชา; และ วิชา ก็มีช ช้าง ตัว เดียว อ่าน ว่า วิ 
- ชา. สิ่ง ที่เริ ยก ว่า “วิชชา’’ ใน พุทธ ศาสนา นั้น ไม่ มี ทาง ที่ จะ เป็น 
หมอก ได้ มี แต่ จะ เป็น แสง สว่าง; แต่ คำ ว่า วิชา ใน ภาษา ของ 
ชาว บ้าน นั้น พร้อม ที่ จะ เป็น หมอก, เป็น เมฆ ที่ ปิด บัง เสมอ. 

เพราะ ว่า วิชา ของ ชาว บ้าน นั้น เป็น ไป ตาม ความ ต้อง การ 
ของ ซาว บ้าน; ชาว บ้าน เขา ต้อง การ วิชา ตาม กิเลส ตัณหา ของ 
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เขา. เมื่อ เป็น อย่าง นี้ วิชา มัน ขึ้น อยู่ กับ กิเลส ตัณหา ของ ชาว บ้าน; 
ดัง นั้น วิชา จึง เป็น เมฆ หรอ เป็น หมอก ไป. 

แต่ ถ้า วิชชา ตาม แบบ ของ พุทธ ศาสนา หรอ ของ พระ พุทธเจ้า 
แล้ว มัน ไม่ ขึ้น อยู่ กับ กิเลส ตัณหา; แต่ เป็น เครื่อง ปราบ ปราม กิเลส 
ตัณหา. ดัง นั้น สิ่ง ที่ เรียก ว่า วิชชา จึง ไม่ ใช่ เมฆ ไม , ใช่ หมอก ที่ จะ 
ปิด บัง หุ้ม ห่อ ความ จรี ง; มัน ผิด กัน ไกล กับ คำ ว่า วิชา. วิชา หรือ 
ความ รู้ ตาม ภาษา ชาว บ้าน, วิชา ความ รู้ ตาม ภาษา ชาว บ้าน นั้น 
มัน ขึ้น อยู่ กับ กิเลส ตัณหา ของ ชาว บ้าน เอง เพราะ ฉะนั้น ยง มี วิชา 
ชนิด นี้ มาก ขึ้น เท่าไร ก็ ยง เป็น เมฆ หมอก ปิด บังความ จริง มาก ขึ้น 
เท่า นั้น. 

คน บาง คน อาจ จะ คัด ค้าน ว่า วิชา ความ รู้ ของ ชาว บ้าน 
ก็ เป็น เรื่อง จริง, หรือ เป็น ความ จริง. ข้อ นี้ ถูก แล้ว วิชา ก็ ต้อง เป็น 
ความ จริง แต่ มัน จริง อย่าง ที่ ไม่ มี ประโยชน์ ก็ มี; มัน จริง อย่าง ที่ 
จะ ปิด บัง เสีย ด้วย ซํ้า ซึ่ง ประโยชน์ อัน สูง สุด ก็ มี. สิ่ง ที่เรื ยก 1 ว่า วิชา 
ความ รู้ ของ ชาว บ้าน จึง เป็น เรื่อง ที่ จริง แต่ ใน ทาง ที่ จะ ให้ เกิด ความ 
ทุกข์; เพราะ ว่า วิชา นั้น ขึ้น อยู่ กับ กิเลส ตัณหา ที่ เป็น เหตุ ให้ เกิด 
ทุกข์. เมื่อ เป็น ดัง นี้ เรา ก็ เห็น ได้ ทันที ว่า วิชา ความ รู้ ของ ชาว บ้าน 
ตาม ธรรมดา นั้น เป็น เมฆ หมอก ที่ ปิด บังความ จริง หรือ ปิด บัง 
ธรรมะ ที่ เป็น ของ จริง; ส่วน วิชชา ของ พระ พุทธเจ้า ใน พระ พุทธ- 
ศาสนา นั้น ไม่ ปิด บัง แต่ ว่า เป็น แสง สว่าง อัน แท้ จริง. 
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โลก กำลัง ตก อยู่ ใน หมอก แห่ง วิชา. 



โลก ใน ทุก วันนี้ ตก อยู่ ใน เมฆ ใน หมอก ของ วิชา ความ เข อง 
โลก เอง, คือ ว่า ชาว โลก ล้วน แต่ มี , วิชา ความ รู้ที่อุ ดม สมบูรณ์ 
ด้วย กัน ทั้ง นั้น; แต่ ว่า วิชา ความ รู้ นั้น กลาย เป็น เมฆ หรอ เป็น 
หมอก ที่ หุ้ม ห่อ สัตว์ โลก นี้ 1 ไว้. นี้ เรียก ว่า วิชา ความ รู้ เป็น เมฆ หรือ 
เป็น หมอก; โลก กำลัง ตก อยู่ ใน เมฆ หรือ หมอก แห่ง ความ รู้. นี้ก็ 
ขอ ให้ เข้า ใจ ไว้ ว่า มัน มี อยู่ อย่าง หนึ่ง; ท่าน ทั้ง หลาย จะ มอง เห็น 
อย่าง นี้ หรือ จะ ไม่ มอง เห็น อย่าง นี้ ก็ ตาม ใจ; แต่ 1 ว่า นี่ เป็น เรื่อง ที่ 
แนะ ให้ สังเกต ดู ให้ ดี ๆ, ว่า แม้ แต่ ตัว เอง นั้น แหละ ก็ ต้อง ระวัง ให้ ดี; 
อย่า ให้ ตกลง ไป ใน หมอก หรือ ใน เมฆ ของ วิชา ความ รู้ ของ ชาว โลก. 

เรา จะ ต้อง อาศัย แสง สว่าง แห่ง วิชชา ของ พระ พุทธเจ้า อยู่ 
เสมอ, นี้ อย่าง หนึ่ง. ขอ ให้ กำหนด จด จำ ไว้ อย่าง หนึ่ง ก่อน ว่า วิชา 
ความ รู้ ของ ซาว โลก นั้น เป็น เมฆ เป็น หมอก เรา จะ ต้อง อาศัย วิชชา 
ของ พระ พุทธเจ้า ที่ ไม , เป็น เมฆ หรือ เป็น หมอก. 

แต่ เดี๋ยว นี้ เ รอง มัน ก็ มา มี เป็น ปัญหา ต่อ ไป อีกว่า พวก 
พุทธ บริษัท ที่ พยายาม จะ มี วิชชา ของ พระ พุทธเจ้า นั้น ก็ ทำ 
ไม่ ได้ สำเร็จ ตาม ที่ ตน ต้อง การ; กลับ ไป มี วิชา ที่ ไม่ ใช่ วิชชา คือ เป็น 
เพียง คัมภีร์ หรือ คำ บอก เล่า เรื่อง วิชชา. พระ คัมภีร์ หรือ พระ- 
ไตร ปิฎก เป็น ต้น ที่มี อยู่ มาก มาย นั้น ก็ เป็น เพียง คำ บอก เล่า เรื่อง 
วิชชา. ทีนี้ คน ไป ติด อยู่ ที่ คำ พูด เหล่า นั้น, ติด อยู่ ที่ ตัว พระ คัมภีร์, 
ไม่ ได้ เข้า ถึง ตัว วิชชา; หรือ กล่าว อีกอ ย่าง หนึ่ง ก็ คือ ว่า เข้า ถึง 
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ธรรมะ ไม่ ได้ เพราะ ติด อยู่ ที่ พระ คัมภีร์. 

ถ้า ท่าน ทั้ง หลาย เคย ได้ ยิน ได้ ฟัง คำ พูด ที่ เขา กล่าว กัน ไว้ 
อย่าง ถูก ต้อง ที่ สุด แล้ว ก็ จะ เข้า ใจ เรื่อง นี้ ได้ ดี; คำ พูด นั้น กล่าว ว่า 
พระ พุทธ รูป บัง พระ พุทธเจ้า, พระ คัมภีร์ นั้น บัง พระ ธรรม. ลูก- 
ชาว บ้าน นั้น บัง พระ สงฆ์. 



พระ พุทธ รูป บัง พระ พุทธเจ้า 

พระ พุทธ รูป บัง พระ พุทธเจ้า เขา หมาย ความ ถึง คน ที่ รู้จัก 
แต่ พระ พุทธ รูป, แล้ว เข้า ใจ ว่า พระ พุทธ รูป นั้น เป็น พระ พุทธเจ้า 
เหมือน ความ เข้า ใจ ของ เด็ก ๆ. ผู้ที่มื ความ รู้จร์ ง ยัง รู้ มาก ไป จน 
ถึง กับ ว่า องค์ พระ พุทธเจ้า ที่ เป็น มนุษย์ หร์อ เป็น คน ที่ เดิน ๆ 
ไป มา อยู่ ใน อินเดีย สมัย โน้น ก็ ยัง ไม่ ใช่ พระ พุทธเจ้า ที่ แท้ จริง; 
ธรรมะ ใน จิต ใจ ของ พระ พุทธเจ้า ต่าง หาก ที่ เป็น พระ พุทธเจ้า ที่ แท้ 
จริง. 

นี่ แหละ ลอง คิด ดู เถอะ ว่า แม้ แต่ องค์ พระ พุทธเจ้า จริง ๆ ก็ 
ยัง ไม่ ใช่ พระ พุทธเจ้า จริง; แล้ว เหตุ ไฉน พระ พุทธ รูป นี้ จะ มา เป็น 
พระ พุทธเจ้า ได้ เล่า? ถ้า คน ไป ติด ที่ พระ พุทธ รูป ก็ ยง บัง พระ- 
พุทธเจ้า, คือ ไม่ มอง เห็น พระ พุทธเจ้า จริง ๆ; ด้วย เหตุ นี้ แหละ 
เขา จึง กล่าว ว่า พระ พุทธ รูป นั้น บัง พระ พุทธเจ้า. 
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พระ คัมภีร์ บัง พระ ธรรม 



ส่วน พระ คัมภีร์ นั้น บัง พระ ธรรม : คน ส่วน มาก เรียก 

พระ คัมภีร์ หนังสือ ใบ ลาน นี้ก็ ว่า พระ ธรรม, ว่า หีบ พระ ธรรม ก็ คือ 
หีบ สำหรับ ใส่ ใบ ลาน, บาง คน ก็ เรียก คัมภีร์ ใบ ลาน ว่า ธรรม 
เฉยๆ ก็ มี, นี้ก็มี ความ เข้า ใจ ว่า นั้น คือ พระ ธรรม. ถ้า เข้า ใจ เพียง 
เท่า นั้น หรือ อย่าง นั้น เรื่อง มัน ก็ หมด หรือ จบ กัน เพียง เทา นั้น. 
นี้ เรียก ว่า พระ คัมภีร์ บัง พระ ธรรม เหมือน ที่ เป็น กัน อยู่ โดย มาก. 

คน บาง คน คิด ว่า เขา ท่อง คัมภีร์ ได้ มาก ก็ คือ เพ ระ ธรรม 
มาก; ถ้า เข้า ใจ อย่าง นี้ ก็ เรียก ว่า คัมภีร์ ที่ เขา ท่อง นั้น แหละ บัง 
พระ ธรรม. ตัว ธรรม ที่ แท้ จริง นั้น ไม่ ใช่ คัมภีร์, และ ก็ ไม่ ใช่ เสียง 
ที่ แสดง ธรรม. ตัว ธรรม ที่ แท้ จริง นั้น คือ ความ จริง ที่ ปรากฏ ออก 
มา ต่อ เมื่อ ปฏิบัติ สำเร็จ แล้ว. ผูใด ปฏิบัติ ธรรม สำเร็จ แล้ว มี ความ 
จริง อะไร ปรากฏ ออก มา นั้น คือ พระ ธรรม ที่ แท้ จริง. 

ทีนี้ จะ ต้อง คิด ดู ให้ ดี ว่า พระ คัมภีร์ กับ พระ ธรรม นั้น ไม่ ใช่ 
สง เดียว กัน; ถ้า ไป ยึด มั่น ที่ พระ คัมภีร์ ก็ ไม , อาจ จะ มอง เห็น พระ- 
ธรรม. แต่ โดย ปกติ ธรรมดา สามัญ คน ทั้ง หลาย ก็ ติด ที่ พระ คัมภีร์, 
ไป ยึด มั่น ถือ มั่น ที่ พระ คัมภีร์; คน ทั้ง หลาย จึง ไม่ มอง เห็น พระ- 
ธรรม; ดัง นั้น คำ ที่ เขา กล่าว ว่า พระ คัมภีร์ บัง พระ ธรรม ก็ เป็น 
การ ถูก ต้อง. 
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ลูก ชาว บ้าน บัง พระ สงฆ์ 



ทีนี้ ก็ มา ถึง คำ ที่ 1 ว่า ลูก ชาว บ้าน บัง พระ สงฆ์ นี้ หมาย ความ 
ว่า ลูก ชาว บ้าน ที่ บวช ขึ้น มา เป็น พระ เป็น เณร นั่น แหละ บัง พระ- 
สงฆ์ พูด ตรง ๆ ก็ คือ ว่า พระ เณร เดี๋ยว นี้ แหละ ที่ บัง พระ สงฆ์ 
ที่ ทำ ให้ ไม่ เห็น พระ สงฆ์ ที่ แท้ จริง. พระ สงฆ์ ที่ แท้ จริง ใน กรณี นี้ 
หมาย ถึง พระ อริ ย สงฆ์ คือ คุณสมบัติ ที่มี อยู่ ใน จิต ใจ ของ ผู้ 
ปฏิบัติ ธรรม สำเร็จ แล้ว เป็น' โสด าปฏิ มรรค โสดา ปฏิผ ล, ส ภิ- 
ท าคา มิ มรรค สกทาคามิผล, อนาคามิมรรค อนาคามิผล, 
อรหัต ต มรรค และ มร หัต ต ผล. มี อยู่ ๕ คู, นับ เรื ยง ตัว ได้ องค์ 
นี่ แหละ คือ พระ สงฆ์, ไม่ ใช่ ตัว คน แต่ ได้แก่ ตัว คุณธรรม ที่มี อยู่ ใน 
จิต ใจ ของ คน. 

ทีนี้ คน ทั้ง หลาย ก็ มา เอา พระ เอา เณร ลูก หลาน ของ ชาว บ้าน 
ที่ บวช มา เป็น พระ เป็น เณร นี้ ว่า เป็น พระ สงฆ์; แล้ว ความ คิด จะ 
หยุด ลง เพียง เท่า นั้น, ติด ตัน อยู่ เพียง เท่า นั้น, ไม่ อาจ จะ เข้า ใจ ไป 
ถึง พระ สงฆ์ ที่ แท้ จริง; คือ คุณธรรม ที่ ท่า ความ เป็น พระ สงฆ์ เมื่อ 
เป็น ดัง นี้ เขา จึง กล่าว ว่า ลูก หลาน ชาว บ้าน ที่ บวช เป็น พระ เป็น 
เณร นั่น แหละ บัง พระ สงฆ์ 

ท่าน ทั้ง หลาย ลอง ทบทวน ดู ให้ ดี ว่า พระ พุทธ รูป บัง พระ- 
พุทธเจ้า, พระ คัมภีร์ บัง พระ ธรรม, ลูก หลาน ซาว บ้าน บัง พระ สงฆ์, 
นี้ก็ คือ หมอก หรือ เมฆ หรือ เมฆ หมอก ที่ บังความ จริง. พระ- 
พุทธ รูป ก็ เป็น หมอก บัง พระ พุทธเจ้า, พระ คัมภีร์ ก็ เป็น หมอก ที่ บัง- 
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พระ ธรรม, พระ เณร ก็ เป็น หมอก ที่ บัง พระ สงฆ์. ทำ อย่าง ไร จึง จะ 
ทำลาย เมฆ หรือ หมอก เหล่า นี้ เสีย ได้; แล้ว เข้า ถึง พระ พุทธ 
พระ ธรรม พระ สงฆ์ ที่ แท้ จริง, ขอ ให้ ลอง คิด ดู. 

เดี๋ยว นี้ คน ใน โลก นี้ กำลัง อยู่ ใน เมฆ หมอก อัน นี้; แม้ ใน โลก 
ของ พุทธ บริษัท นี้ ก็ ยัง อยู่ ใน เมฆ หมอก อัน นี้. พุทธ บริษัท กำลัง 
ถูก เมฆ หมอก อัน นี้ หุ้ม ห่อ อยู่; ถ้า เข้า ใจ ผิด หรือ เข้า ใจ ไม่ ได้ ใน 
ข้อ นี้ เรืย กว่า เป็น ผู้ที่ กำลัง ตก อยู่ ใน เมฆ หรือ หมอก เช่น เดียว กัน. 

นี้ สรุป ความ แล้ว ก็ พอ จะ พูด ได้ ว่า พระ คัมภีร์ ที่ คน ยึด มั่น ถือ 
มั่น มาก เกิน ไป นั้น กลาย เป็น เมฆ หรือ หมอก ที่ บัง พระ ธรรม; 
เพราะ ฉะนั้น ท่าน ทั้ง หลาย จะ อ่าน หรือ จะ ศึกษา พระ คัมภีร์ ใด ๆ 
ก็ ตาม จะ ต้อง ระวัง, คือ ระวัง อย่า ให้ พระ คัมภีร์ นั้น กลาย เป็น เมฆ 
หรือ เป็น หมอก ขึ้น มา; แม้ แต่ ว่า หนังสือ หนัง หา ที่ อ่านอยู่ ทุก วัน 
ก็ อาจ จะ กลาย เป็น เมฆ หรือ หมอก ขึ้น มา ได้ โดย ไม , รู้สึก ตัว. เพราะ 
ว่า ถ้า ตี ความ ผิด หรือ เข้า ใจ ผิด มัน ก็ กา ลาย เป็น ความ มืด มนท์ 
สี ขาว ขึ้น มา ทันที. 

แม้ ที่ สุด แต่ การ เชื่อ ใน บุคคล, หรือ แม้ แต่ ควร เชื่อ ตาม เหตุผล 
ของ ตน เอง เหล่า นี้ ก็ ยังมื ทาง ที่ จะ เป็น เมฆ เป็น หมอก ที่ ปิด 
บังความ จริง ได้ เหมือน กัน, คือ เป็น เมฆ สี ขาว ขึ้น มา ได้ ทันที. 
การที่ บุคคล ยึด มั่น ใน หนังสือ ตำรับ ตำรา ก็ ดี, หรือ ยึด มั่น ใน บุคคล 
ที่ แสดง ธรรม ก็ ดี, อาจ จะ กลาย เป็น เมฆ หรือ เป็น หมอก ขึ้น มา ได้ 
โดย ไม่ รู้สึก ตัว. นี้ก็ รวม อยู่ ใน คำ พูด ที่ ว่า พระ คัมภีร์ เป็น หมอก 
บัง พระ ธรรม. 
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เพราะ ว่า เสียง ที , แสดง ธรรม นี้ มัน ก็เนี่ อง มา จาก พระ คัมภีร์; 
แม้ ว่า วิชา ความ รู้ ต่าง ๆ ที่ อาตมา นำ มา แสดง แก่ ท่าน ทั้ง หลาย 
นี้ก็ อยู่ ใน รูป ของ พระ คัมภีร์ ที่ ท่าน ทั้ง หลาย อาจ จะ คัด มั่น ไว้ ใน 
ฐานะ เป็น คัมภีร์ หรือ เป็น ตำรับ ตำรา หรือ ว่าเ รอง ราว ต่าง ๆ 
มากอย่าง ก็ จำ เอา มา จาก พระ คัมภีร์ คือ พระ ไตร ปิฎก; เพราะ ว่า 
เรา ทุก คน ตั้ง ต้น การ ศึกษา ด้วย การ เรืย น จาก พระ ไตรปิฎก ทั้ง นั้น. 

ดัง นั้น ขอ ให้ ระวัง ให้ ดี ว่า สิ่ง ที่เรื ยก ว่า พระ คัมภีร์ นั้น มัน 
กลาย เป็น เมฆ เป็น หมอก ปิด บังความ จริง แก่ คน บาง คน ก็ ได้, 
เมื่อ ไร ก็ ได้; สม ตาม ที่ พระ พุทธเจ้า ท่าน ได้ ตรัส ไว้ ใน กา ลาม สูตร 
เป็น ต้น ว่า อย่า ได้ ไป เชื่อ เพราะ เหตุ ที่ ว่า มัน มี อยู่ ใน พระ คัมภีร์ 
หรือ พระ ไตร ปิฎก, ทำนอง เดียว กัน กับ ที่ อย่า ให้ ไป เชื่อ เพราะ ว่า 
ได้ สอน ต่อ ๆ กัน มา, หรือ ว่า ผู้นี้ เป็น อาจารย์ ของ เรา; อย่า งนี้ก็ 
เหมือน กัน. เพราะ ว่า ถ้า ไป เชื่อ โดย ทำนอง นี้ แล้ว ความ เชื่อ 
อัน นั้น ก็ จะ เป็น เมฆ หรือ เป็น หมอก ขึ้น มา ทันที, ปิด บังความ จริง 
ไม่ ให้ ปรากฏ. ท่าน จึง สอน ไว้ ชัดเจน ที เดียว ว่า มา ปีฏก ส มุ ป- 
ทา เนน คือ อย่า เชื่อ เพราะ เหตุ ที่ ว่า มัน เขียน อยู่ ใน พระ ไตรปิฎก 
หรือ ใน ปิฎก ใด ปิฎก หนึ่ง. 

เดี๋ยว นี้ คน เรา มัน จะ เชื่อ ด้วย เหตุ แค่ สัก ว่า มัน เขียน อยู่ ใน 
ใบ ลาน. ท่าน ทั้ง หลาย จง เข้า ใจ กัน เสีย ใหม่ ให้ ถูก ต้อง ว่า ใบ ลาน 
ทั้ง หมด นั้น ไม่ ใช่ พระ ไตร ปิฎก; ใบ ลาน บาง แผ่น ก็ เขียน พระ ไตร- 
ปิฎก; แต่ ว่า ใบ ลาน ส่วน มาก ไม่ ได้ เขียน พระ ไตร ปิฎก, คือ เขียน 
อะไร เพ้อ เจ้อ ตาม ความ เข้า ใจ ของ ผู้ เขียน ก็ ยัง มี มาก. 
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ดัง นั้น ถ้า ไป เข้า ใจ เสีย ว่า มี อยู่ ใน ใบ ลาน แล้ว เป็น เชื่อ ได้ 
อย่าง นี้ แล้ว ก็ จะ เป็น เมฆ หมอก อย่าง หนึ่ง, คือ เป็น ความ มีด 
สี ขาว ดัง ที' กล่าว มา แล้ว นั่น เอง. แม้ สมัย นี้ ไม่ ได้ เขียน ใน ใบ ลาน 
แต่ พิมพ์ เป็น เล่ม หนังสือ มัน ก็ เหมือน กัน; เล่ม หนังสือ ที เป็น 
พระ 1 ไตรปิฎก ก็มี ไม่ เป็น พระ ไตร ปิฎก ก็ มาก มาย; จะ เชื่อ เพียง 
สัก ว่า มัน มี ใน คัมภีร์ ใน ตำรา ใน หนังสือ แล้ว มัน ก็ ใช้ ไม , ได้, 
คือ มัน กลาย เป็น เมฆ เป็น หมอก ขึ้น มา ได้ โดย ไม่ รู้สึก ตัว. 

ทีนี้ แม้ ว่า จะ มี อยู่ ใน พระ ไตรปิฎก จริง ๆ, คือ ว่า เรา เปิด ดู 
พระ ไตรปิฎก จะ พบ ข้อ ความ นี้ และ ใน นั้น ก็ เขียน ไว้ ซัด ว่า พระ- 
พุทธเจ้า ได้ ทรง แสดง ข้อ ความ นี้; แม้ แต่ อย่าง นี้ พระ พุทธเจ้า ก็ 
ยัง ตรัส สอน ว่า อย่า ไป เชื่อ, คือ อย่า เพ่อ เชื่อ, อย่าง น้อย ก็ อย่า เพ่อ 
เชื่อ ต้อง มาทดสอบ ดู ด้วย การ ปฏิบัติ ถ้า ปฏิบัติ แล้ว มัน ดับ กิเลส 
ดับ ทุก ข้ใด้ อย่าง ไร จึง จะ ค่อย เชื่อ; อย่าง นี้ เป็น ต้น. 

อย่า งนี้ก็ แปล 1 ว่า พระ พุทธเจ้า ท่าน ได้ ตรัส ไว้ ดีที สุด แล้ว 
คือ ได้ ตรัส มอบ หมา ยเค รอง มือ ให้ แก่ เรา สำหรับ ทำลาย เมฆ 
หมอก นั้น เสีย เรา ใช้ ทำลาย เมฆ หมอก นั้น เสีย. อย่า ให้ พระ คัมภีร์ 
กลาย เป็น เมฆ หมอก ขึ้น มา. อย่า ให้ พระ พุทธ ภาษิต แท้ ๆ กลาย 
เป็น เมฆ หมอก ขึ้น มา. 

ท่าน ทั้ง หลาย ลอง คิด ดู เถิด ว่า พระ พุทธเจ้า ท่าน เป็น คน จริง 
เท่าไร, ที ท่าน ตรัส ไว้ ว่า แม้ ตถาคต กล่าว ก็ อย่า เพ่อ เชื่อ, แม้ ฉัน 
กล่าว ก็ อย่า เพ่อ เชื่อ; แต่ ต้อง ไป ทดสอบ ดู ด้วย การ ปฏิบัติ ให้ มี 
ความ รู้สึก ประจักษ์ ซัด เจนอยู่ ใน ใจ ว่า มัน จริง อย่าง นี้ กิเลส เกิด 
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ขึ้น, ว่า มัน จริง อย่าง นี้ กิเลส ดับ ไป, ว่า มัน จริง อย่าง นี้ ความ ทุกข์ 
เกิด ขึ้น, มัน จริง อย่าง นี้ ความ ทุกข์ ดับ ไป. เมื่อ เห็น จริง อย่าง นี้ 
แล้ว จึง เชื่อ. อย่า งนี้ก็ เรียก ว่า ไม่ มี เมฆ หมอก เหลือ อยู่ ที่ ใด เลย, 
ไม่ มี เมฆ หมอก สำหรับ ปิด บังความ จริง ที่ ตรง ไหน เลย เรา ก็ รอด ตัว 
ออก มา ได้ จาก เมฆ หมอก ของ พระ คัมภีร์. 



คน มี ความ รู้ เข้า ใจ จาก ความ จำ 
นี้ ยัง จม อย่ ใน หมอก 



ฆ 



เกี่ยว กับ ข้อ นี้ อาตมา อยาก จะ ขอ ร้อง ท่าน ทั้ง หลาย ทุก คน 
ให้ สังเกต ดู ให้ ดี ๆ ว่า เดี๋ยว นี้ เรา กำลัง ตก อยู่ ใน เมฆ หมอก อัน นี้ 
มากกว่า สิ่ง ใด หมด, ทั้ง พระ ทั้ง เณร ทั้ง ชาว บ้าน จม อยู่ ใน เมฆ 
หมอก อัน นี้ ยิ่ง กว่า เมฆ หมอก อัน ไหน หมด; คือ ได้ ยิน ได้ ฟัง สิ่ง ใด 
แล้ว ก็ เข้า ใจ แต่ สัก ว่า เป็น คำ พูด, ไม่ ใช่ เป็น ความ จริง; แล้ว ก็มี 
ความ รู้สึก ว่า เรา มี ความ รู้, เรา มี ความ รู้, เรา มี ความ รู้, ยก หูชู 
หาง ด้วย ความ รู้. ทั้ง พระ ทั้ง เณร เรียน อะไร ได้ สัก หน่อย ก็ ยก หู 
ชู หาง เพราะ ความ รู้ที่ เรียน มา ได้ นั้น. 

ถ้า เป็น อย่าง นี้ แล้ว ก็ ให้ เข้า ใจ เถิด ว่า ความ รู้ เหล่า นั้น เป็น 
ความ รู้ ชนิด เมฆ หมอก ทั้ง นั้น; ความ รู้ที่ แท้ จริง จะ ไม่ ทำ ให้ ใคร ยก 
หูชู หาง ได้ เลย. การที่ มี ความ รู้ ชนิด ที่ ทำ ให้ รู้สึก ว่า เรา ดี กว่า 
คน อื่น เรา เก่งกว่า คน อื่น เรา รู้ มากกว่า คน อื่น ความ รู้ ชนิด นี้ 
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แหละ เป็น เมฆ หมอก ทั้ง นั้น; ไม่ ทำ ให้ รู้ ความ จริง ได้ เลย, แม้ ว่า 
ความ รู้ที่ ตน กำลัง รู้ นั้น เป็น เ รอง เป็น ราว ของ ความ จริง. 

ยก ตัวอย่าง เช่น เรื่อง ราว ของ อริยสัจ จ์, ความ รู้ที่ เป็น เรื่อง 
ราว ของ อริยสัจ จ์ (ะ- ประการ. คน หนึ่ง รู้ แล้ว ยก หูชู หาง ว่า ตน รู้ 
เรื่อง อริยสัจ จ์; ความ รู้ อริยสัจ จ์ช นิด นั้น ของ บุคคล นั้น เป็น เพียง 
เมฆ หมอก คือ เป็น อวิชชา สี ขาว, เป็น ความ มืด สี ขาว ของ บุคคล 
นั้น. ถ้า คน ใด รู้ 1 อริยสัจ 1 จิ’ แล้ , ว หู หาง หาย ไป หมด, ไม่ มี ทาง ที่' จะ 
ยก หู ชู' หาง , ได้ เลย อย่าง นี้ แล้ว นึ่ก็ เรียก' ว่า เป็น ผู้ที่มี ความ รู้' จริง; 
ความ รู้ ของ เขา ไม่ เป็น เมฆ หมอก สำหรับ เขา. 

นี้ ลอง พิจารณา ดู ให้ ดี ว่า ความ รู้ อริยสัจ จ์ข อง คน ทั้ง สอง นี้ 
มัน ต่าง กัน อย่าง ไร? การ รู้ อริยสัจ จ์ข อง คน คน หนึ่ง ทำ ให้ ยก หูชู 
หาง, การ รู้ อริยสัจ จ์ข อง คน อีก คน หนึ่ง ทำ ให้ หู หาง หาย ไป หมด 
ไม่ เอา มาย กที่ไ หน ได้. นึ่ก็ เพราะ ว่า ความ รู้ อริยสัจ จ์ที่ แท้ จริง ของ 
คน ที่ สอง นั้น เขา รู้ ถึง ที่ กิเลส ตัณหา ได้ ถูก ทำลาย ไป แล้ว. 

เพราะ เขา มา รู้ ชัด ใน ข้อ ที่ ว่า กิเลส ตัณหา อุปาทาน เหล่า นี้ 
เป็น ตัว การที่ ให้ เกิด ความ ทุกข์, มืค วาม เบื่อ หน่าย สลด สังเวช 
จน ถึง กับ กิเลส ตัณหา อุปาทาน เหล่า นั้น ตั้ง อยู่ ไม่ ได้ สูญ หาย 
ไป. เขา มา รู้ ความ จริง ที่ ว่า เดี๋ยว นี้ 1 ไม' มี กิเลส ตัณหา อุปาทาน 
เป็น ความ ดับ ทุกข์ แล้ว. ผู้ที่รู้ อย่าง นี้ จะ ยก หูชู หาง ได้ อย่าง ไร; 
เพราะ ว่า เป็น การ รู้ ธรรม จริง, เป็น ธรรม ที่ แท้ จริง ที่ ปรากฏ แก่ ใจ 
จริง; ไม่ เหมือน กับ ความ รู้ เรื่อง อริยสัจ จ์ที่ ทำ ให้ พูด ได้ มาก ที่ 
ทำ ให้ เทศ น่ได้ มาก, หริ อที่ ทำ ให้ เถียง ได้ มาก เป็น ต้น. พูด ไป พลาง 
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โต้ เถียง ไป พลาง เทศน์ ไป พลาง ก็ ยก หูชู หาง อยู่ ใน ใจ มัน เป็น การ 
ยก หูชู หาง อยู่ ข้าง ใน ใจ. 

ฟัง ดู ให้ ดี ว่า ความ รู้สึก ชนิด นี้ เป็น การ ยก หูชู หาง อยู่ ใน ใจ; 
คน อื่น อาจ จะ มอง ไม่ เห็น ก็ ได้. เพราะ เห็น ว่า นั่ง เถียง อยู่ นี้ง ๆ; 
แต่ ที่ แท้' นั้น มัน เป็น การ ยก หูชู หาง อยู่ ใน ใจ. 

การ รู้ อร ย สัจจ์ ชนิด นี้ เป็น ความ รู้ อย่าง ปริยัติ ไม่ เกี่ยว กับ 
ปฏิบัติ, ไม่ เกี่ยว กับ ความ จริง; ยิ่ง รู้ มาก ยิ่ง เป็น เมฆ หมอก สิขา' ว, 
หริ' อ เป็น ความ มืด' ที่สึ ขาว มาก ยิ่ง' ขึ้น ก็ 1 ได้. นั้น แหละ คือ อาการ ของ 
โมฆะ บุรุษ ที่ ติด ตัง อยู่ ใน พระ คัมภีร์ หริ อ พระ ไตรปิฎก. ที่ พระ- 
พุทธเจ้า ท่าน เริย กว่า โมฆะ บุรุษ นั้น ก็ คือ พวก ที่ เรียน จบ พระ- 
ไตร ปิฎก แล้ว ก็ เต็ม 1 ไป ด้วย ความ มืด สี ขา 1 ว, ดัง ที่ ได้ กล่าว มา แล้ว 
จะ มี อยู่ มาก. จึง ขอ 1 ให้ เรา ระวัง ความ มีดสึ ขาว หริ อ เมฆ หมอก 
ของ วิชา ความ รู้ที่เ รา เรียก กัน ว่า วิชา ความ รู้ นั่น เอง. 



คำ พูด ที่ ใช้ กัน อยู่ ก็ เป็น เมฆ หมอก ได้ 



ทีนี้ อาตมา อยาก จะ แนะ ให้ เห็น ใน ส่วน ที่ ละเอียด ยิ่ง ไป กว่า 
นั้น อีก คือ ส่วน ที่ เกี่ยว กับ คำ พูด เป็น คำ ๆ. ท่าน ทั้ง หลาย ลอง 
สังเกต ดู ให้ ดี ๆ เกี่ยว กับ ข้อ นี้ ว่า คำ พูด ที่ เรา ใช้ กัน อยู่ นับ ตั้งแต่ 
คำ พูด ว่า พระ พุทธ พระ ธรรม พระ สงฆ์, หริ อ คำ พูด ว่า นิพพาน, 
หรือ คำ พูด ว่า มรรค ผล หริ อ คำ พูด ว่า วิปัสสนา กรรมฐาน, หรือ 
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อะไร ก็ ตาม คำ พูด เหล่า นี้ เป็น เมฆ หมอก ได้ โดย ไม่ รู้สึก ตัว. มี 
ความ เข้า ใจ ผิด หรอ ตี ความ หมาย ของ คำ พูด ผิด เมื่อ ไร ก็มีเ มฆ 
หมอก เมื่อ นั้น, คือ ปิด บังความ จริง เมื่อ นั้น. 

อีก ประการ หนึ่ง ชึ่งมี ความ สำคัญ มาก ก็ คือ ว่า พอ เรา เกิด 
มา เรา ก็ ได้ รับ การ สั่ง สอน เกี่ยว กับ คำ พูด เป็น อย่าง นั้น ๆ ไป เสีย 
แล้ว; เรา ก็ เข้า ใจ คำ พูด คำ นั้น เป็น อย่าง นั้น ไป. ยก ตัวอย่าง ให้ เห็น 
ง่าย ๆ เช่น คำ ว่า สุญ ญ ตา หริ อ สูญ สูญ ญะ นี้ เรา ได้ รับ การ 
สั่ง สอน มา แต่ ใน ทาง ที่ ให้ เข้า ใจ ว่า เป็น ของ สูญ เปล่า สุญ ญ ตา 
นี้ แปล ว่า สูญ เปล่า. นี้ เป็น ความ โง่ ของ คน นั้น ที่ ได้ รับ คำ สั่ง สอน 
มา จาก คน โง , ก่อน ๆ คือ สอน ให้ เข้า ใจ ว่า สุญ ญ ตา แปล ว่า สูญ 
เปล่า ไม , ได้ อะไร เลย. แต่ ที่ แท้ คำ ว่า สุญ ญ ตา นั้น แปล ว่า ว่าง, 
ว่าง ใน ส่วน ที่ ไม่ มี อะไร ที่ ควร จะ ยึด ถือ ว่า ของ เรา; แต่ ว่า ว่าง นี้ 
ไม่ สูญ เปล่า คือ มัน มี ประโยชน์ ซึ่ง ทำ ให้ เรา มี ความ รู้สึก ได้ หรือ 
คับ ทุกข์ ได้. 

ความ ว่าง หรือ ความ เป็น สุญ ญ ตา นั้น เป็น ความ จริง, เป็น 
ความ จริง ที่ เด็ด ขาด แน่ นอน, เป็น ความ จริง สุด ท้าย ของ สิ่ง 
ทุกๆ สิ่ง; คือ สิ่ง ทุกๆ สิ่ง นั้น มัน สิ้น สุด ลง ที่ ว่าง คือ ไม่ มี ส่วน ที่ 
ควร จะ ยึด ถือ ว่า ตัว เรา หรือ ของ เรา; มัน จึง เป็น ความ จริง ที่ แสดง 
ตัว มัน เอง ให้ รู้ แล้ว จิต ใจ ของ มนุษย์ ก็ หลุด พ้น จาก ความ ยึด มั่น 
ถือ มั่น. 

เพราะ ฉะนั้น สิ่ง ที่เรื ยก ว่า สุญ ญ ตา นั้น มี ประโยชน์ ที่ สุด, 
และ สุญ ญ ตา ที , สูง สุด ก็ คือ นิพพาน; ฉะนั้น ใคร มา พูด ว่า 
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สุญ ญ ตา คือ สูญ เปล่า นั้น คือ คน' ที่มี ปาก สกปรก ที , สุด, คน' ที่ มี ปาก 
สกปรก มาก ที่ สุด เท่า นั้น ที่ จะ พูด ว่า สุญ ญ ตา คือ สูญ เปล่า ไม่ ว่า 
คน นั้น จะ เป็น พระ เป็น เณร, จะ เป็น บรรพชิต หรอ ฆราวาส จะ 
เป็น นัก ปราชญ์ หรอ เป็น คน ชนิด ไหน ก็ ตาม ถ้า พูด ว่า สุญ ญ ตา 
หมาย ความ ว่า สูญ เปล่า แล้ว เป็น คน โกหก ที่มี ปาก สกปรก ที่ 
สุด ใน โลก นี้. 

ขอ ให้ ช่วย จำ กัน ไว้ ให้ ดี ๆ ว่า สุญ ญ ตา ไม่ ได้ แปล ว่า สูญ 
เปล่า; แต่ แปล ว่า ว่าง จาก ตัว ตน. อะไร ต่างๆ ก็ มี, อะไรๆ ก็ มี, 

มี อยู่ ครบ ถ้วน, แต่ ว่า ทุกอย่าง นั้น ว่าง จาก ส่วน ที่ ยึด ถือ ว่า เป็น 
ตัว ตน เป็น ของ ตน; สุญ ญ ตา มี ความ หมายอย่าง นี้. 

แต่ เดี๋ยว นี้ เรา 1 ได้ รับ การ ศึกษา เล่า เริย น มา 1 ว่า สุญ ญ ตา แปล 
ว่า สูญ เปล่า นั้น คือ เมฆ หมอ กที่มี อยู่ ใน คำ พูด, คำ พูด นั้น เอง 
เป็น เมฆ หมอก ปิด บังความ จร ง; เป็น ความ มีด สี ขาว ที่ ปิด บัง 
ความ จริง ทั้ง ที่ คำ ว่า สุญ ญ ตา นั้น ก็ เป็น คำ พูด ที่ ถูก ต้อง, เป็น 
คำ พูด ที่ จริง และ ถูก ต้อง และ ที่ พระ พุทธเจ้า ท่าน ได้ ตรัส ไว้. แต่ 
ว่า คน ฟัง หริ อ คน เริย น เข้า ใจ ไม่ ได้ เลยกลาย เป็น เมฆ หมอก ไป 
เสีย. 

คำ อื่นๆ ก็ ยัง มี อีก มาก มาย โดย เฉพาะ อย่าง ยิ่ง เช่น คำ ว่า 
ความ เกิด-ซา ติ, ชา-ติ หริ อ ความ เกิด คำ นี้ ตาม ธรรมดา หมาย 
ถึง เกิด จาก ท้อง แม่ คลอด จาก ท้อง แม่. คน รู้ กัน แต่ อย่าง นี้ พอ ได้ 
ยิน คำ ศัพท์ ที่ ว่า “ความ เกิด เป็น ทุกข์” ก็ หมาย ความ เอา เอง ว่า 
การ เกิด จาก ท้อง แม่ เป็น ทุกข์. แต่ ที่ จริง นั้น คำ ว่า ความ เกิด ยัง มี 
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ความ หมาย อย่า ง อื่น คือ หมาย ถึง การ เกิด ความ เข้า ใจ ผิด ว่า 
เป็น ตัว เรา หรือ เป็น ของ เรา ที่ เกิด อยู่ เสมอ ๆ, ที่ วัน หนึ่ง ๆ เกิด 
ได้ หลาย ๆ หน. 

เมื่อ เรื่อง อะไร มา เกิด ขึ้น แก่ เรา ทาง ตา ทาง หู ทาง จมูก 
ทาง ลิ้น ทาง กาย ก็ ตาม เรา มี ความ รู้สึก เป็น เรา เป็น ของ เรา ขึ้น 
มา, เรา จะ มี ความ ยินดี ยินร้าย อย่าง ใด อย่าง หนึ่ง ขึ้น มา ตาม 
ความ รู้สึก ที่ ว่า มัน เป็น ตัว เรา เป็น ของ เรา อย่าง นี้เรื ยก ว่า ความ 
เกิด ที่ เป็น ทุกข์. ความ เกิด ที่ เป็น ทุกข์ หมาย ถึง ความ เกิด อย่าง นี้ 
ไม' ได้ หมาย ถึง ความ เกิด จาก ท้อง แม่. 

ความ เกิด จาก ท้อง แม่ นั้น มัน เสร็จ ลิ้น เรื่อง ราว ไป นาน แล้ว, 
มัน ไม , ได้ มา เกิด มา อยู่ ที่นึ่อี ก. คน เกิด จาก ท้อง แม่ คน หนึ่ง ก็ เพียง 
ครั้ง เดียว แล้ว ก็ ชั่ว เวลา ไม , กี่ ชั่วโมง หรือ ไม่ กี่ วัน ก็ หมด ปัญหา 
ไป แล้ว; แต่ ที่ อยู่ มา ตอน หลัง จน กระทั่ง ปัด นี้ ที่ ว่า มี ความ เกิด เป็น 
ทุกข์ นั้น มัน หมาย ถึง ความ เกิด ของ ความ สำคัญ ว่า เป็น ตัว ตน หรือ 
เป็น ของ ตน. ความ สำคัญ มั่น หมาย ว่า เป็น ตัว ตน หรือ ของ ตน นี้ 
คือ ความ เกิด. 

ผู้ ใด มี ความ เข้า ใจ คำ ว่า “ความ เกิด" แต่ ใน ทาง ที่ หมาย 
ความ ว่า เกิด จาก ท้อง แม่ แล้ว คำ ว่า “ความ เกิด” นั้น ก็ เป็น เมฆ 
หมอก ปิด ปัง ความ จรืง แก่ บุคคล นั้น. นี้ก็ เป็น ตัวอย่าง อัน หนึ่ง ที่ 
แสดง ให้ เห็น เมฆ หมอ กที่มี อยู่ ใน คำ พูด. 
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พุทธ บริษัท ยัง ตก อยู่ ใน ความ มืด สี ขาว 

เดี๋ยว นี้ พุทธ บริษัท เป็น ส่วน มาก ห 1 อ แทบ ทั้ง หมด จม อยู่ 
ใน เมฆ หมอก อัน นี้ ทั้ง นั้น; อยู่ ใน ความ มืด สี ขาว ที , มอง ไป ทาง 
ไหน ก็ สลัว ไป หมด ไม่ เห็น อะไร เพราะ ว่า จม อยู่ ใน ความ มืด สี ขาว 
คือ เมฆ หมอก ที่ เกิด มา จาก คำ พูด. ใน พระ พุทธ ศาสนา นี้ ก็มื 
คำ พูด อยู่ เป็น อัน มาก ที่ ยัง เข้า ใจ ไม่ ได้ หรอ เข้า ใจ ผิด อยู่. คำ พูด 
เป็น อัน มาก เหล่า นั้น ก็ กลาย เป็น เมฆ หมอก ไป สิ้น จน พุทธ บริษัท 
ทั้ง หมด นี้ ตก อยู่ ใน ท่า มก ลาง ของ เมฆ หมอก หรือ ความ มืด สี ขาว 
ทั้ง นั้น. 

นั้น แหละ จึง ได้ เป็น พุทธ บริษัท ชนิด ที่ ไม่ ใช่ พุทธ บริษัท, เป็น 
พุทธ บริษัท ชนิด ปลอม ชนิด เลว ชนิด ที่ ไม่ ใช่ เป็น พุทธ บริษัท, 
เป็น พุทธ บริษัท' ชนิด ที่ ยก หูชู หาง รี่ เข้า ใส่ กัน, เบียด เบียน กัน 
ระหว่าง หมู่ ระหว่าง พวก ระหว่าง คณะ ระหว่าง บุคคล, เป็น 
พุทธ บริษัท ที่ มืหูมื หาง ที่ ยก ขึ้น มาก มาย สำหรับ ปะทะ กัน สำหรับ 
ตอบ โต้ กัน สำหรับ เบียด เบียน กัน. นี้ก็ มา จาก เมฆ หมอก ของ 
คำ พูด 

เรื ยก ตัว เอง ว่า อย่าง นั้น, เรื ยก ผู้ อื่น ว่า อย่าง โน้น, มืค วาม 
สำคัญ ว่า เรา, พวก เรา เท่า นั้น ถูก ต้อง, พวก อื่น ผิด. นี้ก็ คือ เมฆ 
หมอก ที่ เกิด ขึ้น มา จาก คำ พูด และ มือ ยู่ทั้ว ๆ ไป. ยึด นั้น ถือ นั้น แต่ 
ใน ทาง ที่ ตัว เข้า ใจ, ตัว เข้า ใจ ว่า อย่าง ไร ก็ ยึด นั้น ถือ มั่น แต่ อย่าง นั้น 
หรือ พวก เรา เอง หมู่ คณะ ของ ตน เอง มื นาม ว่า อย่าง ไร นิกาย 
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ไหน ก็ ยึด มั่น ถือ มั่น แต่ ใน คำ คำ นั้น. แม้ นี้ ก็ เป็น เมฆ หมอก ที่ 
มา จาก คำ พูด ที่ ครอบ งำ พุทธ บริษัท เป็น อัน มากอยู่ ใน เวลา นี้ ที่ 
ทำ ให้ เกิด เป็น หมู่ เป็น พวก เป็น นิกาย แล้ว เบียด เบียน กัน ขึ้น ทั้ง 
โดย ตรง หรอ โดย อ้อม เพราะ เหตุ นี้. 

นี่ แหละ ขอ ให้ พิจารณา ดู เถิด ว่า สิ่ง ที เรียก ว่า เมฆ หมอก ใน 
คำ พูด นี้ ไม่ ใช่ ของ เล็ก น้อย เลย. ให้ ทุก คน พยายาม สังเกต ดู ให้ 
ดี ๆ พิจารณา ดู ให้ ดี ๆ ใน ส่วน นี้ ที่ เป็น ส่วน บุคคล หรีอ ที่ เป็น 
ส่วน ตัว โดย เฉพาะ ก่อน คือ ตัว เรา เอง นี่ แหละ กำลัง ตก อยู่ ใน 
เมฆ หมอก ชนิด นี้ อย่าง ไร บ้าง? แต่ อย่า ลืม ใน ข้อ ที่ ว่า ระวัง ให้ ดี 
มัน เป็น เมฆ สี ขาว เป็น ความ มืด สี ขาว เป็น แสง สว่าง ที่ บัง ลูก ตา. 
แสง สว่าง ชนิด ที่ ปลอม เทียม นี้ มัน บัง ลูก ตา; ไม , ให้ เห็น ความ จริง, 
เป็น แสง แดด ที่ บัง ลูก ตา ให้ พร่า ไป หมด ที่ ทำ ให้ ไม , ให้ เห็น อะไร 
อย่าง ถูก ต้อง ตาม ที่ เป็น จริง. พุทธ บริษัท เรา จึง ไม่ ได้ รับ ประโยชน์ 
อะไร จาก ความ จริง ของ พระ พุทธเจ้า ก็ เพราะ ข้อ นี้. นี้ เรียก ว่า เป็น 
ปัญหา เฉพาะ คน, เป็น ส่วน ตัว บุคคล. 



คน ใน โลก ยัง ถือ เอา แต่ เปลือก ของ ศาสนา 

ทีนี้ เรา มอง ดู ต่อ ไป ถึง ปัญหา ที่ กว้าง ขวาง ยิ่ง ขึ้น เป็น ส่วน- 
รวม คือ ว่า ตัว เรา อยู่ กัน เป็น หมู่ เป็น คณะ ใน โลก นี้ ก็มี การ ศึกษา 
ที่ ร่วม กัน, แล้ว ก็ ทำ ให้ มัน ก้าว หน้า ยิ่ง ขึ้น ไป เป็น การ ศึกษา หรือ 
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วิชา ที่ ก้าว หน้า. ทีนี้ มัน ก็มีค วาม จร งอ ปู ข้อ หนึ่ง ตรง ที่ ว่า 
ถ้า บุคคล คน หนึ่ง มี ความ เข้า ใจ ผิด, แล้ว ก็ เป็น ครู บา อาจารย์ ก็ 
สอน กัน ไป ผิด หมด; แล้ว ถ้า ครู บา อาจารย์ หลาย คน หรือ ทุก คน 
มี ความ เข้า ใจ ผิด ในเ รอง เมฆ หมอก ของ คำ พูด เหล่า นี้ ก็ สอน กัน 
ผิด ทั้ง บ้าน ทั้ง เมือง. 

หรือ ว่า ถ้า คน ทั้ง โลก มี ความ นิยม ไป ในเ รอง ทาง วัตถุ คือ สง 
ที่ เป็น เหยื่อ ของ กิเลส แล้ว; วิชาการ ต่าง ๆ ของ คน ทั้ง โลก ก็ เป็น 
ไป แต่ ใน เรื่อง ของ กิเลส. มัน จึง เกิด เมฆ หมอก อัน ใหญ่ หลวง ขึ้น 
ครอบ งำ คราว เดียว พร้อม กัน ทั้ง โลก คือ เป็น ความ เข้า ใจ ผิด อย่าง 
ลึก ซึ้ง ที่ เที่ยว กับ วิชา ความ รู้ พร้อม กัน คราว เดียว ทั้ง โลก. 

นี่ กล่าว ได้ ว่า โลก ทั้ง โลก นี้ มัน ตก อยู่ ใน ความ มีด มนท์ ของ 
ความ มืด สี ขาว, คือ ว่า โลก ทั้ง โลก นี้ ตก อยู่ ใน ความ มีด สี ขาว 
ของ เมฆ หมอก แห่ง วิชา ความ รู้, เมฆ หมอก แห่ง คำ พูด, เมฆ 
หมอก แห่ง พระ คัมภีร์ หรือ แม้ แต่ เมฆ หมอก แห่ง ศาสนา ที่ ตัว 
ถือ เอา ผิด ๆ เป็น ศาสนา เปลือก ทั้ง นั้น. เรียก ว่า ศาสนา เปลือก ก็ 
ไม , ถูก ควร จะ เรียก ว่า เปลือก ของ ศาสนา; แต่ เดี๋ยว นี้ เรา เรียก ว่า 
ศาสนา เปลือก คือ เป็น ศาสนา ชั้น เปลือก ๆ ที่ ถือ เอา ไว้ ผิด ๆ. 

ศาสนา เปลือก หรือ เปลือก ของ ศาสนา นี้ เป็น เมฆ หมอก 
อย่าง ยิ่ง, เป็น ความ มีด สี ขาวอย่าง ยิ่ง. และ ท่าน ทั้ง หลาย ควร จะ 
พิจารณา ดู ให้ ดี ว่า เวลา นี้ ใน โลก นี้มี แต่ ศาสนา เปลือก ๆ ใช่ หรือ 
ไม , ? ไม่ มี ศาสนา แห่ง ความ จรืง ที่ แท้ จริง ที่ เป็น ตัว จรืง เลย; ส่วน 
มาก มี แต่ ศาสนา เปลือก หรือ ชั้น เปลือก นอก ทั้ง นั้น ไม่ ว่า ศาสนา 




ผ พ — 84 



พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




ไหน. เห็น ได้ ตรง ที่ ยึด ถือ กัน ด้วย ความ ยึด มั่น ถือ มั่น, แล้ว ก็ ปฏิบัติ 
กัน แต่สั กว่า เป็น พิธีรีตอง, เป็น พิธีรีตอง อย่าง งม งาย. นี้ เรียก ว่า 
เปลือก ของ ศาสนา, หรีอ ศาสนา ชั้น เปลือก ๆ. 

ถ้า ทุก ๆ ศาสนา ใน โลก ตก อยู่ ใน ภาวะ เช่น นี้ แล้ว ก็ หมาย 
ความ ว่า โลก ทั้ง โลก นี้ จม อยู่ ใน เมฆ หมอก ของ ศาสนา เปลือก มั่น 
เอง. แล้ว มัน ใหญ่ โตก ว้าง ขวาง สัก เท่าไร. ขอ ให้ ท่าน ทั้ง หลาย ลอง 
คิด ดู เถิด ว่า ถ้า โลก ทั้ง โลก จม อยู่ ใน เมฆ หมอก แห่ง ศาสนา 
เปลือก ๆ คือ ศาสนา ที่ ไม่ ใช่ ศาสนา; เป็น เปลือก นอก ยิ่ง กว่า 
เปลือก นอก, คือ เป็น เพียง พิธีรีตอง ดัง ที่ กล่าว แล้ว ไม , รู้ ความ 
มุ่ง หมาย อัน แท้ จริง เต็ม ไป ด้วย เมฆ หมอก ที่ เกิด มา จาก คำ พูด, 
เมฆ หมอก ที่ เกิด มา จาก พระ คัมภีร์, เมฆ หมอก ที่ เกิด มา จาก 
ขน บ ธรรมเนียม ประเพณี รีต อง ที่ เป็น ความ งม งาย, รวม กัน หมด 
แล้ว เป็น ศาสนา เปลือก. นี้ เป็น เมฆ หมอก ใหญ่ หลวง เท่าไร ลอง 
คิด ดู? โลก ทั้ง โลก ตก อยู่ ใน เมฆ หมอก อัน นี้ แล้ว จะ ได้ รับ 
ประโยชน์ อะไร? จะ มีที่พึ่ งที่ต รง ไหน? 

นี้ แหละ คือ ข้อ ความ ที่ นำ มา กล่าว ใน วันนี้ เพี่อ ซัก ชวน กัน ให้ 
พิจารณา ดู ให้ ดี ว่า โลก ทุก วันนี้ ของ เรา ตก อยู่ ใน สภาพ เช่น ไร? 
อยู่ ใน สภาวะ อย่าง ไร? กล่าว คือ มัน ตก อยู่ ใน เมฆ หมอก ของ วิชา 
ความ รู้ ของ ความ เจริญ ของ วิชา ความ รู้ ของ คน ที่ หลงใหล อยู่ 
ใน วัตถุ นิยม, จน กระ ทั้ง ทำ สิ่ง ที่ เรียก ว่า ศาสนา ให้ เป็น หมัน ไป 
เหลือ อยู่ แต่ เปลือก ของ ศาสนา แล้ว ก็ จม กัน อยู่ แต่ ใน สิ่ง เหล่า นี้. 

นี้ เรียก ว่า โลก ใน ปัจจุบัน นี้ ใน วัน ที่ ๒๗ พฤษภาคม แห่ง ปี 
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นี้ มัน เป็น อย่าง นี้ มัน จะ เปลี่ยน แปลง ไป ใน ทาง ไหน, อย่าง ไร 
ต่อ ไป, ก็ จะ ได้ คอย ดู กัน ต่อ ไป. แต่ ว่า เวลา นี้ มอง เห็น ชัด อยู่ ว่า 
โลก ของ เรา นี้ กำลัง ตก จม อยู่ ใน เมฆ หมอก อัน นี้. 



โลก ปัจจุบัน มี ความ เห็น แก่ ตัว จัด ขึ้น 

แต่ แล้ว เรา จง ดู ต่อ ไป ถึง ข้อ ที่ ว่า คน ทุก คน ใน โลก เขา ไม่ มี 
ความ รู้สึก อย่าง ที่ กล่าว มา นี้; เขา มี ความ รู้สึก ว่า กำลัง เจริญ 
ก้าว หน้า รุ่งเรือง อยู่ ด้วย กัน ทั้ง นั้น; เพราะ ว่า มี อะไร ที่ เขา เรียก 
ว่า เจ รี ญ ก้าว หน้า ตาม ความ ต้อง การ ของ เขา. โดย เฉพาะ อย่าง ยิ่ง 
ก็ เรื่อง ที่ เรียก กัน ว่า อยู่ ดี กิน ดี นั้น เอง, มี การ อยู่ ดี กิน ดี ตาม ความ 
ต้อง การ ของ กิเลส ของ เขา มาก ขึ้น ก็ เรียก ว่า เจริญ. 

แต่ แล้ว เขา ก็มิ ได้ มอง ดู ใน ลักษณะ หนึ่ง, คือ ลักษณะ ที่ 
มนุ ษย่ ใน โลก สมัย นี้ มี ความ เห็น แก่ ตัว จัด; มี ความ เห็น แก่ ตัว ยิ่ง 
ขึ้น กว่า สมัย ที่ แล้ว มา มี ความ เบียด เบียน กัน ยิ่ง กว่า สมัย ที่ แล้ว 
มา เพราะ ว่า ทุก คน หลงใหล ใน อารมณ์ สำหรับ กิเลส ตัณหา 
มาก ขึ้น มี ความ เสื่อม เสีย ทาง ศีลธรรม จน กระทั่ง ยก เอา สง ที่ เป็น 
สง ลามกอนาจาร นั้น มา เป็น สิ่ง ที่ ถูก ต้อง, ยก เอา สิ่ง ที่ เป็น เรื่อง 
ลามกอนาจาร นั้น มา เป็น ศีลธรรม ไป เสีย ก็ มี. ใน ที่ บาง แห่ง ใน 
โลก นี้ ใน เวลา นี้ บัญญัติ ความ นิยม หรือ เรียก ว่า ศีลธรรม กัน ใหม่, 
จน เรื่อง ผิด ศีล ผิด ธรรม เรื่อง ลามกอนาจาร มากลาย เป็น เรื่อง 
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ถูก ต้อง ไป แล้ว ก็ มี เป็น ส่วน มาก. นี่ แหละ คือ ความ จริง ของ 
สภาพ นี่ เป็น อยู่ จริง ของ โลก ใน สมัย นี้. 

เรา นั่ง อยู่ นี่นี่ รู้สึก ใน ขณะ นี่ นั่ง อยู่ นี่นี่ เป็น ความ สงบ หรือ 
ว่า เป็น ความ สะอาด สว่าง ตาม ธรรม ชาติ; ไม่ ได้ ไป รู้สึก ถึง คน 
ส่วน มาก ใน โลก นี่ กำลัง ตก จม อยู่ ใน อะไร, นี่ กำลัง หลงใหล อยู่ 
ใน อะไร, กำลัง มัว เมา อยู่ ใน อะไร, จน มี ปัญหา มี ความ ลำบาก 
ทุกข์ ยาก เกิด ขึ้น ทั่ว ไป ทุก หัว ระแหง, ไม่ มี ใคร นี่ จะ อยู่ ได้ เป็น 
ผาสุก; แต่ คน เหล่า นี้ก็มิ ได้ มี ความ รู้สึก ถึง ความ จริง อัน นี้. 

มี คน กล่าว ว่า บาง คน มี เงิน เหลือ อยู่ เพียง จะ ซื้อ ข้าว สาร 
ลัก ถึง หนึ่ง ก็ ยัง เอา ไป ใช้ ใน ทาง นี่ จะ หา ความ สุข ความ สำราญ 
ทาง รูป เสียง กลิ่น รส สัมผัส จน ไม่ มี เงิน ซื้อ ข้าว สาร, ทำ ให้ 
ลูก เล็ก ๆ ตา ดำ ๆ ต้องอด อาหาร จน จำ เป็น หนัก เข้า ก็ ต้อง ไป 
หยิบ ยืม เขา มา เพื่อ ซื้อ อาหาร. เขา มี ความ รู้สึก นี่ ตก จม อยู่ ใน 
ความ ลุ่ม หลง มาก ถึง ขนาด นี้ สำหรับ คน ใน โลก สมัย นี้ นี่ เต็ม ไป 
ด้วย สิง นี่ ยั่วยวน รบเร้า ให้ หมุน ไป แต่ ใน ทาง ของ ความ หลง ผิด. 
นี้ก็ เพราะ อำนาจ ของ ความ เจริญ ก้าว หน้า ของ วิชาการ สมัย ใหม่ 
นั่น เอง นี่ สร้าง สรรค์ กัน แต่ ใน ทาง นี่ จะ ล่อ หลอก กัน ให้ หลงใหล. 

ความ หลงใหล นั่น แหละ คือ เมฆ หรือ หมอก ใน นี่ นี้, หรือ 
ว่า เป็น ผล ของ การ นี่ ถูก ปิด บัง ด้วย เมฆ หมอก ของ สมัย นี้. แล้ว ลอง 
คิด ดู ว่า โลก ของ เรา นี้ กำลัง เป็น อย่าง ไร, แล้ว ลอง คิด ดู ว่า ศาสนา 
ใน โลก นี้ กำลัง เป็น อย่าง ไร, จะ เป็น ศาสนา นี่ ชื่อ ว่า อะไร ก็ ตาม 
ใน โลก นี้ กำลัง เป็น อย่าง ไร. ใน นี่ สุด ก็ จะ พบ ว่า ศาสนา นี่ แท้ จริง 



/V พ — 87 



ความ มืด สิขา ว I ๗๙ 



ถูก ทอด ทิ้ง ถูก ละเลย ถูก ทำลาย ให้ เหลือ อยู่ แต่ เพียง ศาสนา ที่ 
เป็น เมฆ เป็น หมอก ไป ทั้ง หมด, คือ เป็น เพียง เปลือก ของ ศาสนา 
ไม่ ใช่ ตัว ศาสนา; แล้ว ก็มี ผล ทำ ให้ คน ใน โลก หลงใหล ใน วัตถุ นิยม 
คือ ความ สุข ทาง วัตถุ ทาง เนื้อ ทาง หนัง อะไร ๆ ก็มี เพื่อ สง เหล่า 
นื้ไป ทั้ง นั้น. 

พิจารณา ดูก็ จะ เห็น ได้ ว่า การที่ รบรา ฆ่า ฟัน กัน ไม่ มีที่ สิ้น สุด 
นั้น เพื่อ ประโยชน์ อะไร, โดย แท้ จริง แล้ว ก็ เพื่อ ประโยชน์ ทาง 
ความ สุข ทาง วัตถุ หริ อ ทาง เนื้อ หนัง เท่า นั้น. ที่ เขา รบ กัน นื้ก็ เพื่อ 
ป้องกัน ประโยชน์ ทาง วัตถุ บ้าง เพื่อ แสวง หา ประโยชน์ ทาง วัตถุ 
ให้ มาก ขึ้น บ้าง; เพราะ กลัว ว่า พวก อื่น จะ มา ยื้อ แย่ง ทรัพย์ สมบัติ 
ทาง วัตถุ, หริ อ ความ สุข ทาง วัตถุ ของ ตน บ้าง จึง ได้ วาง แผน การ 
ไว้ กว้าง ขวาง ยืด ยาว เป็น การ ล่วง หน้า จึง ได้ รบ กัน ไม่ มีที่ สิ้น สุด. 

นี้ ทำ' ให้ เรา เห็น 1 ได้' ว , า ความ ทุกข์ ยาก ลำบาก ของ มนุษย์ โน 
โลก นี้ ใน ปัจจุบัน นี้ มี มูล มา จาก ความ ลุ่ม หลง ใน ทาง วัตถุ นั่น เอง. 
นี้เริ ยก 1 ว่า เป็น เมฆ หมอก อย่าง ยิ่ง ที่ สุด แล้ว; ควร จะ เรียก ว่า เป็น 
เมฆ หมอก อย่าง ยิ่ง ที่ สุด แล้ว ใน โลก นี้ จริง หรือ ไม่? ท่าน ทั้ง หลาย 
ลอง ได้ พิจารณา ดู. หริ อ จะ พูด อย่าง สำนวน ที่ เคย พูด ก็ ว่า กำลัง 
ตก จม อยู่ ใน อวิชชา มาก ถึง ที่ สุด อย่าง ยิ่ง แล้ว จริง หริ อ ไม่? ลอง 
ไป พิจารณา ดู. 

ทีนี้ ถ้า คน ทั้ง ปวง ก็ เป็น อย่าง นี้ ซาว บ้าน ทั่ว ไป ก็ เป็น อย่าง 
นี้, ชาว วัด ชาว วา ก็ เป็น อย่าง นี้ นี้ก็ เป็น อัน ว่า ไม่ มี ยก เว้น ใคร ล้วน 
แต่ หลงใหล ไป ใน ทาง วัตถุ. ดัง นั้น จึง พูด ได้ ว่า สิ่ง ที่เริ ยก 1 ว่า เมฆ 
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หรอ หมอก เครื่อง ปิด บัง นี้ ได้ ปิด บัง หมด จด สิ้น เชิง ทั้ง นอกวัด และ 
ทั้ง ใน วัด คือ ทั่ว กัน ไป ทั้ง โลก ที เดียว. 



ภาย ใน วัด ก็มี สิง ที่ เป็น เมฆ หมอก อยู่ มาก 



ตาม ใน วัด นี้ พิจารณา ดู ให้ ดี ก็ จะ พบ สิ่ง ที่ เรียก ว่า เป็น เมฆ 
หมอก นี้ อยู่ มาก แม้ ใน การ บวช การ เรียน การ ปฏิบัติ. การ 
บวช ตาม ประเพณี อย่าง งม งาย นี้ก็ยิ 'งมี มาก ขึ้น แล้ว ยิ่ง มี มาก 
จน ถึง กับ ว่า คน ที่ น่า รังเกียจ, หรีอ คน ที่ ไร้ สมรรถภาพ เป็น 
คน บ้า ๆบ อๆ นี้ แหละ จะ จับ เอา มา ให้ บวช. เรื่อง นี้ร้ดี เพราะ 
ว่า เคย ถูก หลอก ลวง อยู่ เสมอ คือ ถูก หลอก ให้ ไป บวช คน ที่ ไม่ ควร 
จะ บวช อยู่ เสมอ, จน ต้อง ระวัง กัน อย่าง ยิ่ง. 

นี้ แสดง ว่า ความ หลอก ลวง มี มาก จน ถึง ขนาด นี้, เป็น เมฆ 
เป็น หมอก, ครอบ งำ ศาสนา มาก ถึง อย่าง นี้. ฉะนั้น สิ่ง ที่ เรียก 
ว่า การ บวช ของ คน สมัย นี้ กลาย เป็น เมฆ หมอก ไป หมด ไม่ ใช่ 
เป็น เรื่อง ทำ ให้ เกิด แสง สว่าง หรีอ เป็น การทำ แสง สว่าง. 

ทีนี้ การ เล่า เรียน ใน วัด ใน วา นี้ ก็ เหมือน กัน ยัง เป็น เมฆ 
หมอก อยู่ นั้น เอง; เพราะ ว่า เรียน ตาม ความ ต้อง การ ของ กิเลส 
ตัณหา มากกว่า ที่ จะ เรียน เพื่อ ทำลาย กิเลส ตัณหา. การ ศึกษา 
เล่า เรียน ของ พระ ของ เณร จึง กลาย เป็น การ เพื่ม เมฆ เพิ่ม หมอก, 
เพิ่ม แสง สว่าง สี ขาว นี้ ให้ มาก ขึ้น. แล้วจะ เป็น อย่าง ไร? ลอง คิด 
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ดู ใน ข้อ ที่ ว่า เดี๋ยว นี้ ทุก คน ก็ อยาก เรียน, ทุก คน อยาก เรียน 
ขะ มัก เขม้น ใน การ เรียน แข่ง ขัน กัน เรียน แต่ แล้ว สิ่ง ที เรียน นั้น 
กลาย เป็น เมฆ เป็น หมอก ไป หมด, คือ เป็น ฝ่าย สนับ ส นุ น กิเลส 1 ไป 
หมด; ไม่ เป็น ไป เพื่อ ทำลาย กิเลส โดย ตรง ยิ่ง เรียน กัน มาก ขึ้น 
เท่าไร ก็ ยิ่ง มี เมฆ มี หมอก ใน ศาสนา มาก ขึ้น เท่า นั้น. 

นี้ ควร จะ ถือ ว่า เป็น เมฆ หมอก ใน ทาง ศาสนา ที , พระ เณร ช่วย 
กัน สร้าง ขึ้น เอง, ที่ อุบาสก อุบาสิกา ช่วย กัน สนับ สนุ น; แล้วจะ 
ไป โทษ ใคร. เรื่อง ที่ จะ ไป โทษ พระ พุทธเจ้า นั้น เป็น ไม่ มี หน ทาง; 

เพราะ ว่า ท่าน ได้ กล่าว ไว้ ดี เป็น สวฺา ก ขา ต ธรรม. เรา ก็ ยอม รับ ว่า 
สวา ก ขา โต ภคว ตา ธมฺ โม ธรรมะ นี้ พระ พุทธเจ้า กล่าว ไว้ ดี แล้ว; 

แต่ ว่า สิ่ง ที่ พระ พุทธองค์ ตรัส ไว้ ดี แล้ว นี้ เรา มา ทำ ให้ เป็น เมฆ เป็น 
หมอก กัน เสีย หมด, เรียน ให้ เป็น เมฆ เป็น หมอก คือ มี ความ 
เข้า ใจ ใน ถ้อย คำ หรีอ เรื่อง ราว เหล่า นั้น เขว ไป นอก ทาง หมด 
คือ เขว ไป ใน ทาง สนับ สนุน สิ่ง ที่ เรา ต้อง การ ด้วย กิเลส ตัณหา กัน 
เสีย หมด. 

แล้ว การ สอน ก็ สอน สืบ ๆ กัน ไป ใน ลักษณะ อย่าง นี้ ไม่ มี 
ขาด สาย, แล้ว ก็ ยัง พูด ยืน ยัน กัน อยู่ ว่า เป็น การ กระทำ ที่ ถูก ที่ ควร, 

หรีอ ว่า ยกย่อง สรรเสริญ ว่า มี ความ รู้ ดี, มี การ ปฏิบัติ ดี มี การ 
เล่า เรียน ดี; ทั้ง ที่ ทั้ง หมด นั้น เป็น ไป เพื่อ เมฆ หมอก ทั้ง นั้น คือ 
ห่าง เหิน ออก ไป - ห่าง เหิน ออก ไป - ห่าง เหิน ออก ไป จาก สิ่ง ที่ เป็น 
ความ จริง หรีอ ตัว ศาสนา ที่ แท้' จริง; เหลือ แต่ ตัว ศาสนา ที่ เป็น 
เปลือก. และ ยิ่ง กว่า นั้น ก็ กลาย เป็น ศาสนา เครื่อง มือ ของ คน ที่ 
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จะ ใช้ แสวง หา ประโยชน์ ทาง โลก. 

คิด ดู แล้ว ก็ น่า อนาถ ใจ ใน , ข้อ ที่' ว่า ศาสนา ได้ ตก ไป เป็น 
เครื่อง มือ ของ คน ที่ จะ ใช้ แสวง หา ประโยชน์ ทาง โลก ๆ. แล้ว 
เนื้อ แท้ ของ ศาสนา จะ เหลือ อยู่ ที่ ตรง ไหน, แม้ แต่ เปลือก ของ 
ศาสนา ก็ จะ มิ ได้ เหลือ อยู่ ด้วย ซํ้า ไป กลาย เป็น เมฆ หมอก ไป สิ้น 
เพราะ เหตุ นี้. 



มนุษย์ มิ ได้ มี ศาสนา อัน ถูก ต้อง 



นี้ แหละ ขอ ได้ พิจารณา ดู เถิด ว่า ใน วัน ที่ เรา กำลัง นั่ง พูด กัน 
อยู่ ที่นี้ นี้ สภาพ ทาง พระ ศาสนา เป็น อย่าง ไร. ขอ ให้ พิจารณา ไป, 
พิจารณา ไป จน มอง เห็น ความ จ รง ใน ข้อ ที่ ว่า เป็น สิง ที่ น่า เศร้า 
หรอ เป็น สิ่ง ที่ น่า ลัง เวช น่า สลด ใจ ใน การที่ มนุษย์ มิ ได้มื ศาสนา 
ที่ ถูก ต้อง ของ มนุษย์ นี้ก็ เป็น หัว ข้อ อัน หนึ่ง ซึ่ง ท่าน ทั้ง หลาย 
ทุก คน ควร จะ สนใจ ว่า เดี๋ยว นี้ มนุษย์ มิ ได้มื ศาสนา ที่ เป็น ศาสนา 
ของ มนุษย์ มี แต่ ศาสนา ของ คน บ้า เหมือน ที่ ได้ กล่าว มา แล้ว 
ที่ กล่าว ว่า ไม่ มี ศาสนา ของ มนุษย์' นั้น; ก็ เพราะ ว่า คน เหล่า 
นี้ ยัง ไม่ รู้จัก ความ เป็น มนุษย์ ที่ ถูก ต้อง. คน เหล่า นี้ ยัง ไม่ มืค วาม 
เป็น มนุษย์ ที่ ถูก ต้อง, ยัง ไม่ รู้จัก ความ เป็น มนุษย์ ที่ ถูก ต้อง, แล้ว 
ศาสนา ของ คน ชนิด นี้ จะ เป็น ศาสนา ของ มนุษย์ 1ด้ อย่าง 1 ไร. มัน 
ก็ ต้อง เป็น ศาสนา ของ กิเลส ตัณหา เป็น ศาสนา ของ ตัว ภู เป็น 
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ศาสนา ของ กู, เป็น ศาสนา ของ ตัว กู ซึ่ง เป็น ของ กิเลส ตัณหา; 

ไม่ ใช่ ศาสนา ของ ความ เป็น มนุษย์ ที่ ถูก ต้อง, ไม่ ใช่ เป็น ศาสนา ของ 
ศาสนา, ไม่ ใช่ เป็น ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า, ไม , ใช่ เป็น ศาสนา 
ของ ธรรม ชาติ อัน ปริ สุทธิ ไ, ลย แต่ เป็น ศาสนา ของ ตัว กู. 

สิ่ง ใด ที่ จะ เป็น ประโยชน์ แก่ ตัว กู กู จะ ทำ แต่ อย่าง นั้น และ 
กู จะ ให้ สิ่ง ที่ เรียก ว่า ศาสนา เป็น เค รอง มือ หา ประโยชน์ ชนิด นั้น; 

เพราะ ฉะนั้น มัน จึง มืแต่ ศาสนา ของ ตัว กู ซึ่ง เป็น ภูตฝ็ ปีศาจ ชนิด 
หนึ่ง, ไม่มื ศาสนา ของ มนุษย์, ไม่มื ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า 
ไม , มี ศาสนา ของ ธรรมชาติ อัน บรีสุ ทธิ้. แต่ แล้ว ก็ ไม่มื ใคร ยอม รับ 
ใน ความ 1 จรีง ข้อ นี้; เพราะ ว่า เป็น เหมือน ๆ กัน ไป หมด, เหมือน 
กัน ไป เสีย หมด, ต้อง การ เหมือนๆ กัน ไป เสีย หมด ก็ เลย บัญญัติ 
ให้ การ กระทำ อย่าง นี้ เป็น ของ ถูก ต้อง ไป. 

ขอ ให้ ไป คิด ดู กัน ใน ข้อ นี้ ให้ มาก เพื่อ ให้ รู้ ความ จรีง ที่ ยง ๆ 
ขึ้น ไป ว่า มนุษย์ เรา กำลัง เป็น อยู่ ใน สภาวะ เช่น ไร ใน โลก ใน วันนี้. 

เรา ได้ เกิด มา และ เรา ได้ มี ชีวิต อยู่, แล้ว เรา ก็ ได้ ทัน เห็น สภาพ- 
การ ณ์อ ย่าง ไร ใน วันนี้ ใน โลก ทั่ว ๆ ไป. นี่ มิ' ได้ , หมาย ความ' ว่า ที่นึ่ 
ใน วัด นี้ ใน สวน โมกข์ นี้ เรา หมาย ความ ว่า ทั่ว ไป ทั้ง โลก กำลัง เป็น 
อย่าง ไร ด้วย. แม้ ที่นึ่ ใน วัด นี้ ก็มื อาการ อย่าง เดียว กัน; แต่ ว่า ใน 
ส่วน น้อย เพราะ' ว่า มี ไม่ กี่ คน; เมื่อ มี ไม่ กี่ คน ก็มื น้อย ลง ไป อีก 
ตาม ส่วน, ที่ เขา กำลัง ทำ ผิด ห' รื อ กำ ลัง เผลอ หรือ กำลัง หลง, 

หรือ กำลัง หลง ทางอยู่ ใน เมฆ ใน หมอก ของ ความ มืด สี ขาว. 

แต่ ถ้า เรา มอง ให้ กว้าง ออก ไป ทั่ว ทั้ง โลก ซึ่ง เขา เป็น อยู่ กัน 




/V พ — 92 



พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




อย่าง อื่น มี การ กระทำ เป็น อย่าง อื่น ที่ ตรง กัน ข้าม จาก ที่ เรา 
กระทำ กัน อยู่; นั่น แหละ เรา จะ เห็น ได้ อย่าง ถูก ต้อง ว่า โลก ทั้ง โลก 
ใน เวลา นี้ กำลัง ตก อยู่ ใน สภาพอย่าง ไร, หรือ ว่า ศาสนา ของ 
มนุษย์ หรือ ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า นั้น มี อยู่ ใน โลก หรือ ไม่? หรือ 
ศาสนา ของ พระ ศาสดา องค์ ใด ก็ ตาม กำลัง มี อยู่ อย่าง ถูก ต้อง ใน 
โลก นี้ หรือ ไม่? 



ใน โลก กำลัง มี “ศาสนา ของ กู” 

คำ ว่า ศาสนา ของ ภู นั้น หมาย ถึง ศาสนา ที่ เป็น ประโยชน์ 
แก , ตัว ผู้ นั้น. เมื่อ คน ทุก คน ใน โลก ต้อง การ เงิน ศาสนา' ใน' โลก ก็มี 
แต่ ศาสนา เงิน. ถ้า เขา มี พระ เจ้า เขา ก็ เอา เงิน เป็น พระ เจ้า, ถ้า เขา 
ต้อง การ ความ สุข ความ สงบ สุข เขา ก็ เอา เงิน เป็น ความ สงบ สุข. 
เขา มี อะไรๆ ก็ เพื่อ เงิน, จะ มี อำนาจ ก็ เพื่อ หา เงิน, จะ มี เกียรติยศ 
ชื่อ เสียง ก็ ใช้ เป็น เครื่อง มือ หา เงิน, เขา' จึง เป็น ผู้ที่ถึ อ ศาสนา เงิน 
หรือ มี เงิน นั้น เป็น พระ เจ้า. เพราะ คำ ว่า “เงิน” ใน ที่นี้ หมาย ถึง 
สิ่ง ที่ จะ อำนวย ให้ ซึ่ง ประโยชน์ หรือ หมาย ถึง ตัว ประโยชน์ นั้น เอง 
ตาม ที่ เขา ต้อง การ. 

ใน โลก นี้ จึง มี แต่ ศาสนา ของ ภู คือ ศาสนา ที่ จะ หา เงิน ให้ แก่ 
ภู ได้ มาก ที่ สุด เท่าไร ก็ ยิ่ง ดี. เขา ถือ ศาสนา กัน อย่าง นี้ แม้ แต่ ใน 
โบสถ์, ใน โบสถ์ ก็มี อธิษฐาน อ้อน วอน ว่า ให้ เกิด รวย ให้ เกิด สวย 
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ให้ เกิด ใน สวร รคํวิ มาน ที่มี ราคา แพง. ที่ ใน โบสถ์ ก็ ยัง สอน กัน 
อย่าง นี้ มี การ อธิษฐาน อย่าง นี้ มี การ ตั้ง จิต มุ่ง มั่น อย่าง นี้ แม้ 
แต่ ใน โบสถ์ เพราะ ฉะนั้น ใน โบสถ์ นั้น ก็มี แต่ ศาสนา เงิน; ไม่ มี 
ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า พระ ธรรม พระ สงฆ์ ไม่ มี ศาสนา ของ 
ธรรมชาติ อัน บริสุ ทธิ้, และ ไม่ มีแม้ แต่ ศาสนา ของ มนุษย์. 

ศาสนา ของ มนุษย์ หมาย ความ ว่า ต้อง มี ใจ สูง สม กับ ที่ เป็น 
มนุษย์; ถ้า มี ใจ สูง สม กับ ที่ เป็น มนุษย์ ก็ ต้อง ไม่ มุ่ง หลง ในเ รอง 
รูป เสียง กลิ่น รส สัมผัส. แต่ จะ ต้อง มุ่ง หมาย ไป ยัง ความ สงบ 
สุข ที่ แท้ จริง, หริ อที่เ ริ ยก ว่า ความ สะอาด สว่าง สงบ หริ อที่ 
เริย กว่า นิพพาน คือ ความ เยือก เย็น อัน แท้ จริง; ไม่ ใซ่เ รอง ลุ่ม หลง 
อยู่ ใน รูป เสียง กลิ่น รส สัมผัส ซึ่ง เป็น ความ เร่า ร้อน ตลอด 
เวลา ด้วย อำนาจ ความ โลภ ความ โกรธ ความ หลง. 

มั่น แหละ ลอง พิจารณา ดู ให้ ดี ๆ ว่า เรา ใน โลก นี้ มนุษย์ 
ใน โลก นี้ กำ ลัง มี ศาสนา อะไร? โดย เฉพาะ อย่าง ยิ่ง ใน โบสถ์ 
วิหาร ที่ สวย งาม ที่ สุด นั้น เขา กำ สังมี ศาสนา ชนิด ไหน? มี ศาสนา 
เงิน หริ อ ว่า มี ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า? แล้ว ก็ ไป วินิจฉัย ดู ตรง คำ 
ที่ เขา อธิษฐาน อยู่ ทุก ครั้ง ทุก เวลา ที่ ทำ บุญ กำ กุศล เสร็จ สิ้น ไป เรื่อง 
หนึ่งๆ. เช่น ว่า พอ ฟัง เทศน์ จบ จะ อธิษฐาน ว่า อย่าง ไร? พอ ถวาย 
ทาน เสร็จ ก็ อธิษฐาน ว่า อย่าง ไร? หริ อ พอ สวด มนต์ ภาวนา เสร็จ 
แล้ว ก็ อธิษฐาน ว่า อย่าง ไร? 

ดูที่ คำ อธิษฐาน ของ เขา เหล่า นั้น เถิด จะ รู้ ได้ ดีที เดียว ว่า 
เขา กำลัง ถือ ศาสนา อะไร? กำลัง ถือ ศาสนา เงิน ของ ตัว กู ศาสนา 
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ตัว กู ศาสนา เงิน, หรอ ว่า กำลัง ถือ ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า? 
หรือ ศาสนา ของ มนุษย์ ที่มี ใจ สูง, หรือ ศาสนา ของ ธรรม ชาติ อัน 
บริสุ ทธิ้? นี้ เรา ไม่ ต้อง ไป เชื่อ ใคร เรา เชื่อ เรา เอง ที , เห็น อยู่ ได้ ยิน 
อยู่, หรือ ว่า กำลัง กระทำ อยู่ ด้วย ตน เอง ด้วย ซํ้าไ ป. พูด ให้ ซัด ลง 
ไป เลย ว่า กำลัง กระทำ เอง ก็ มี; แล้ว ก็ ไป ดู ให้ ดี ว่า มัน เป็น ศาสนา 
อะไร? ที่ กำลัง กระทำ อยู่ นี้ เป็น ศาสนา ตัว กู เป็น ศาสนา เงิน 
หรือ 1 ว่า เป็น ศาสนา อัน บรืสุ ทธิ้ข อง พระ พุทธเจ้า? หรือ ศาสนา ของ 
ธรรมชาติ อัน บรืสุ ทธิ้ คือ นิพพาน? หรือ ศาสนา ที่ เป็น ความ ว่าง 
จาก กิเลส ตัณหา โดย ประการ ทั้ง ปวง? 



คน ตก อยู่ ใน เมฆ หมอก อย่าง ยิ่ง 



นี้ อาตมา เห็น ว่า เป็น เรื่อง ที่ดีที่ สุด ที่ เหมาะ สม ที่ สุด ที่ จะ เอา 
มา พูด กัน ใน วันนี้ พิจารณา กัน ใน วันนี้ ซึ่ง เป็น วัน พิเศษ ดัง ที่ ได้ 
กล่าว มา แล้ว. ใจ ความ สำคัญ มัน อยู่ ตรง ที่ ว่า เรา กำลัง ตก อยู่ ใน 
เมฆ หมอก ที่ ปิด บัง อย่าง ยิ่ง, แล้ว เรา ก็ จะ กำลัง ทำ อะไร ลง ไป 
ใน ลักษณะ ที่ เป็น ความ เสื่อม เสีย แก่ มนุษย์, ทำ ให้ ศาสนา ที่ แท้ จริง 
สูญ หาย ไป, แล้ว ก็มี ศาสนา อะไร ก็ ไม่ รู้ : เป็น ศาสนา ของ ตัว กู, 
ศาสนา ของ เงิน, นี้ แหละ เข้า มา แทน. 

ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า จริง ๆ นั้น มี อยู่ ที่ ไหน บ้าง? หา ดู 
ได้ ที่ ไหน บ้าง? ดู จะ หา ยาก เต็ม ที, หา ดู ได้ ยาก เต็ม ที, มี แต่ ศาสนา 
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ความ ฝึดสื ขาว 

4 โ \ 



ของ ตัว กู ห 1 อ ศาสนา ของ เงิน ศาสนา ของ สาร รคํวิ มาน หรอ อะไร 
ทำนอง นั้น ไป เสีย เป็น ส่วน มาก. ใน ที่ สุด มัน ก็ เหลือ อยู่ แต่ ศาสนา 
ประโยชน์ หรือ อะไร เป็น ประโยชน์ แก่ ตัว กู แล้ว ก็ เอา อัน นั้น เป็น 
ศาสนา; เรียก อีก ที หนึ่ง ก็ ว่า ได้ นั้น แหละ เป็น ดี, ก็ คือ ถือ ศาสนา 
ได้ เอา เรื่อย; ไม่ มี บ ริ' จา ค. 

ถ้า บ รี จา ค ก็ เพื่อ ให้ ได้ รับ กำไร หลาย เท่า ตัว, ถ้า บรี จา ค 
ก็ เพื่อ ให้ ได้ รับ กำไร มา หลาย เท่า ตัวอย่าง นี้ จะ เรียก ว่า บริจาค ได้ 
อย่าง ไร กัน. ถ้า บริจาค มัน ต้อง บริจาค ไป จริง ๆ, ให้ ไป เป็น 
ประโยชน์ แก่ ผู้ อื่น จริง ๆ, แล้ว ให้ เรา นั้น มี กิเลส ลด น้อย ลง : มี 
ความ ยึด มั่น ถือ มั่น ลด น้อย ลง, มี ความ เห็น แก , ตัว ลด น้อย ลง. 
เรา ไม่ ต้อง การ สิ , ง อื่น นอก จาก สง นี้. นี่ เรียก ว่า การ บริจาค ที่ แท้ จริง. 
ถ้า บริจาค ด้วย คิด ว่า มัน จะ มี ผล สนอง กลับ มา หลาย ร้อย เท่า 
หลาย พัน เท่า; เช่น ทำ บุญ บาท หนึ่ง ได้ วิมาน หลัง หนึ่ง; อย่าง นี้ 
ไม่ ใช่ การ บริจาค, มัน เป็น เรื่อง สำหรับ เด็ก ๆ ไม่ ใช่ เป็น เรื่อง 
สำหรับ คน ที่ โต แล้ว. คน ที่ โต มาก แล้ว ไม่ ควร จะ ต้อง หลอก กัน 
ถึง อย่าง นี้. 

พูด กัน ตรงๆ ว่า ต้องบริจาค ให้ เป็น การ บริจาค จริงๆ, คือ ว่า 
บริจาค ออก ไป แล้วอย่า รับ เอา วัตถุ อะไร ตอบ แทน เข้า มา; เพื่อ 
ว่า ให้ ความ ขี้ เหนียว หมด ไป, ให้ ความ เห็น แก่ ตัว หมด ไป, ให้ กิเลส 
ตัณหา เบา บาง ลง. 

ถ้า ทำ บุญ บาท หนึ่ง แล้ว เอา วิมาน มา หลัง หนึ่ง; อย่าง นี้ 
กิเลส ตัณหา มัน จะ หมด ไป ได้ อย่าง ไร? มัน จะ หมด ไป ที่ ตรง ไหน? 
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มัน มีแต่ จะ เพิ่ม ขึ้น มากกว่า เดิม ก็เรื ยก 1 ว่า ทำ ให้ กิเลส ตัณหา มี 
มากกว่า เดิม; แล้วจะ เรียก ว่า บริจาค อย่าง ไร, หรอ' จะ เรียก 1 ว่า 
ปฏิบัติ พระ ศาสนา กัน ที่ ส่วน ไหน, ข้อ ไหน, มัน มอง ไม่ เห็น ทั้ง นั้น. 

นี่ แหละ คือ ข้อ ที่ เรา มา มอง ดู กัน ให้ จริง ๆ มอง ดู ลง ไป ให้ 
จริง ๆ ว่า เรา, หรือ ว่า โลก ทั้ง โลก ของ มนุษย์ นี้ กำลัง เป็น 
อย่าง ไร? เป็น โลก ของ มนุษย์ หรือ ว่า เป็น โลก ของ อะไร? ถ้า เป็น 
โลก ของ มนุษย์ ก็ ว่า จะ ดี กว่า นี้, คือ จะ ต้อง มี ความ เบียด เบียน 
น้อย กว่า นี้. ใน สมัย ปู ย่า ตา ยาย ของ เรา ยัง ไม่ มี ความ เจริญ 
ก้าว หน้า; แต่ก็ ยัง มี ความ เบียด เบียน กัน น้อย กว่า นี้. ยง ใน สมัย 
ที่ โลก ไม่ เจริญ ก้าว หน้า ตาม แบบ ใหม่ แล้ว, ยิ่ง มี ความ เบียด เบียน 
กัน น้อย กว่า ใน สมัย นี้. สมัย นี้ เบียด เบียน กัน ลึก ซึ้ง ยิ่ง ขึ้น ทุกที, 
เบียด เบียน กัน ซึ่ง หน้า ยิ่ง ขึ้น ทุกที, เบียด เบียน กัน กว้าง ขวาง มาก 
ยิ่ง ขึ้น ทุกที. เรียก ว่า โลก นี้ เป็น โลก อะไร? เป็น โลก ที่มี ศาล นา ชนิด 
ไหน กัน แน่? 

แล้ว เรา ควร จะ เตรียม ตัว ลำ หรับ อยู่ ใน โลก นี้ กับ เขา อย่าง ไร? 
เพราะ ว่า เรา ไม่ มี ปัญญา ไม่ มี อำนาจ อะไร ที , จะ ไป แก้ไข คน อื่น ได้. 
และ เมื่อ โลก กำลัง เป็น อย่าง นี้ เรา จะ มี วิธี อะไร ที่ จะ อยู่ ร่ว ม กัน กับ 
คน ใน โลก ชนิด นี้ โดย ไม่ ต้อง มี ความ ทุกข์? นี่ แหละ เป็น ปัญหา 
ด่วน, ปัญหา สำคัญ, เป็น ปัญหา เฉพาะ หน้า ขึ้น มา อีกเ รอง หนึ่ง 
ซึ่ง เรา จะ ได้ กล่าว กัน ต่อ ไป ใน ตอน ที , ๓. 

สำหรับ ตอน ที่ ๒ นี้ จะ ขอ ยุติ ลง ด้วย ความ ลม ควร แก่ เวลา 
และ เรี่ยว แรง ว่า ให้ มอง ดู กัน แต่ ใน แง่ ที่ เป็น ความ จริง ที่ ปรากฏ 
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ความ มืด สิขา ใ I (?๙ 

เฉพาะ หน้า อยู่ ก่อน ว่า โลก เรา ทุก วันนี้ กำลัง ตก อยู่ ใน เมฆ หมอก 
เหลือ ประมาณ, เป็น เมฆ หมอก ของ วิชา ความ รู, เป็น เมฆ หมอก 
ที่ ออก มา จาก พระ คัมภีร์, เป็น เมฆ หมอก ที่ ออก มา จาก ศาสนา ที่ 
เหลือ อยู่ แต่ เปลือก ไม่ มี เนื้อ ใน เหลือ อยู่ เลย. เป็น ศาสนา แห่ง 
ตัว กู, เป็น ศาสนา แห่ง เงิน, เป็น ศาสนา แห่ง วัตถุ, แล้ว ก็ ยัง มา 
คุย อวด กัน อยู่ ได้ ว่า มี ศาสนา ที่ เจริญ. มัน เป็น ศาสนา ที่ เหลือ แต่ 
เปลือก นอก เขียว ๆ แดง ๆ; ข้าง ใน ไม่ มี อะไร, แล้ว ก็ ยัง มา อวด 
กัน อยู่ ได้ ว่า เป็น ศาสนา ที่ เจริญ. ใคร จะ เป็น ผู้ ตัดสิน ว่า ถูก ผิด 
อย่าง ไร ใน ข้อ นี้ มัน ก็ ยาก. 

เพราะ ฉะนั้น จะ ต้อง ปล่อย ให้ เวลา เป็น ผู้ ตัดสิน, แล้ว ปล่อย 
ให้ สถานการณ์ ที่ มัน เป็น อยู่ จริง ใน โลก นี้ ว่า โลก นี้ เต็ม ไป ด้วย 
ความ เบียด เบียน เท่าไร? เต็ม ไป ด้วย สิ่ง เสื่อม เสีย ทาง ศีลธรรม 
เพิ่ม ขึ้น เท่าไร? เต็ม ไป ด้วย สิ่ง ลามกอนาจาร ที่ ปิด ฉลาก เสีย ใหม่ 
ว่า เป็น ความ ถูก ต้องอย่าง ไร? แล้ว ก็ ไป ดู ใน กลุ่ม ชน ที่ เขา อ้าง 
ตัว เอง ว่า มี ความ เจริญ ก้าว หน้า เช่น ใน เมือง หลวง เป็น ต้น หริ อ 
ประเทศ ใหญ่ ๆ ใน เวลา นี้ ที่ ถือ กัน ว่า เป็น ประเทศ ที่ เจริญ แล้ว 
เป็น ต้น, ว่า มัน มี อะไร อย่าง ไร? มัน มี คดี อาชญากรรม ที่ 
ลามกอนาจาร ทุก ๆ นาที หริ อ ไม่? อย่าง ไร กัน แล้ว กัน. 

แล้ว เรา จะ ได้ พิจารณา ถึง ตัว เรา เอง ว่า เรา อยู่ ร่วม กับ เขา ใน 
โลก นี้ ได้ อย่าง ไร โดย ที่ ไม่ ต้อง เป็น ทุกข์ เลย. นั้น แหละ เป็น 
หน ทาง อัน หนึ่ง ที่ เรา จะ สืบ สาว เข้า ไป หา ศาสนา ที่ แท้ จริง ของ 
พระ พุทธเจ้า แล้ว ก็ดีง เอา ศาสนา ที่ แท้ จริง ของ พระองค์ มา เป็น 
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ประโยชน์ แก่ เรา ให้ ได้ ใน ที่ สุด. นี้ เห็น ว่า เป็น การ กระทำ ที่ ถูก ต้อง 
ที่ เหมาะ สม แล้ว ที่ เรา จะ ต้อง ทำ กัน ต่อ ไป ใน โอกาส เช่น นี้. 

ขอ ยุติ ธัมมิ กถา พิเศษ คือ ธัมมิ ก ถา ๒๗ พฤ ภา คม ใน 
ตอน นี้ ไว้ แต่ เพียง เท่า นี้ที ก่อน, และ จะ ได้ กล่าว ต่อ ไป จน กว่า จะ 
สมควร ใน คืน วันนี้. 

เ: 
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ความ กำกวม ของ ภาษา 
เป็น สิง ที่ ควร ระวัง 



จาก ธรรม โ ฆษณ์ ของ พุทธ ทาส “สุญ ญ ตา ปริทรรศน์ เล่ม ๑'’ 
หมวด ที่ (เแ ชุมนุม ธรรม บรรยาย อันดับ ที่ ๓ 6? บน' พื้น แถบ ลีนํ้า เงิน 
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๑๓ สง หา คม ๒ ๕ ๑๒ 



0 ^ 

นท ๑๓ สิงหาคม เป็น วัน ท ๑๖ ของ ระยะ กาล เข้า- 
พรรษา แล้ว. เรื่อง รีบ ด่วน ใน ทาง ธรรม สำหรับ ผู้ บวช- 
ใหม่ ใน วันนี้ จะ ได้ พูด ถึง ความ ยาก ลำบาก เกี่ยว กับ 
ความ กำกวม ของ ภาษา คือ ว่า เรา ได้ พูด ถึง เรื่อง บาง เรื่อง กัน มา 
เป็น เวลา หลาย วัน แล้ว; สังเกต เห็น ว่า เรื่อง นี้ จะ ต้อง รู้ ไว้ อีก เรื่อง 
หนึ่ง ถึง แม้น อก ไป จาก ตัว เรื่อง ที่ เรา ตั้งใจ จะ พูด; แต่' ว่า มัน ก็มี 
ความ สำคัญ ไม่ แพ้ ตัว เรื่อง เพราะ มัน เกี่ยว กัน อยู่ อย่าง สนิท สนม 
รวม ทั้ง เป็น ภาชนะ สำหรับ ใส่ ตัว เรื่อง ด้วย; สง ที่ เกี่ยว ข้อง กัน อยู่ 
อย่าง นี้ คือ เรื่อง ภาษา ที่ เรา กำลัง ใช้ พูด และ ฟัง กัน อยู่นึ่ เอง; จึง 
อยาก จะ ชี้ ให้ เห็น ข้อ เท็จ จรีง อัน นี้ หรีอ ปัญหา ต่าง ๆ ที่ เกิด ขึ้น 
เพราะ เหตุ เกี่ยว กับ ภาษา. 

จะ ยก ตัวอย่าง ด้วย คำ ที่ เป็น หัว ข้อ เรื่อง ที่ เรา กำลัง พูด นี้ เอง 
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พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




คือ คำ ว่า “เรื่อง รีบ ด่วน ทาง ธรรม สำหรับ ผู้ที่ บวช ใหม่” คำ ว่า ทาง 
ธรรม. ซึ่ง ก็ ยัง มีคู่ กัน กับ ทาง วินัย; เป็น เรื่อง รีบ ด่วน ทาง วินัย นั้น 
เรื่อง หนึ่ง, ที่ เป็น เรื่อง รีบ ด่วน ทาง ธรรม ซึ่ง เป็น สิ่ง สำคัญ กว่า นั้น ก็ 
มี อีก เรื่อง หนึ่ง. 

อยาก จะ ให้ เห็น ความ ลำบาก เกี่ยว กับ ภาษา; สำหรับ คำ ๒ 
คำ นี้ คำ หนึ่ง เกี่ยว กับ ธรรม, คำ หนึ่ง เกี่ยว กับ วินัย. สำหรับ ภาษา 
บาลี แท้ๆ คำ ว่า ธรรม หรีอ วินัย ใช้ คำ ว่า “ธรรม” เหมือน กัน หมด 
ไม่ ว่า อะไร; แต่ แล้ว ก็ แยก ธรรม นั้น ออก เป็น เรื่อง ๆ ไป ให้ ชื่อ 
ต่าง ๆ กัน ไป. เมื่อ เรา พูด ว่า “ธรรม และ วินัย” นี้ก็คื อธรรม : 
วินัย ก็ คือ ธรรม, ธรรม ก็ คือ ธรรม, ธรรมะ และ วินัย ก็ คือ ธรรม. 
วินัย ก็ หมาย ความ ว่า ธรรม ที่ บัญญัติ ฃี่เน โดย ผู้ นำ คือ พระ- 
ศาสดา เพื่อ ให้ เกิด ความ เหมาะ สม และ สะดวก แก่ พระ- 
สาวก ใน การที่ จะ เข้า ถึง ธรรม. ส่วน สิ่ง ที่ เรียก ว่า ธรรม แท้ ๆ 
นั้น พระองค์ ทรง แสดง ตาม ความ จริง เป็น จริง อยู่ อย่าง ไร 
ตาม ธรรม ชาติ. เพราะ ฉะนั้น จง จำ คำ กิริยา ๒ คำ ไว้ ด้วย สำหรับ 
ธรรม ใช้ คำ ว่า “ทรง เปิด เผย หรือ ทรง แสดง” แต่ สำหรับ วินัย ใช้ 
คำ ว่า “ทรง บัญญัติ”. 

นี่ แสดง ซัด อยู่ แล้ว ว่า ธรรมะ นั้น พระองค์ ไม่ ได้ ทรง บัญญัติ 
อย่าง วินัย แต่ ทรง ทราบ กฎ ธรรมชาติ ตาม ที่ เป็น จริง อย่าง ไร แล้ว 
นำ มา แสดง นำ มา เปิด เผย; ส่วน วินัย นั้น ทรง บัญญัติ ทรง 
แต่ง ตั้ง ขึ้น ตาม ความ ประสงค์ ทำนอง มนุษย์ บัญญัติ; ธรรมะ นั้น 
ธรรมชาติ บัญญัติ ไว้ เอง เสร็จ แล้ว . 
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ความ กำกวม ของ ภาษา เป็น สิ่ง ที่ ควร ระวัง I ๙๗ 



ที นี้ มนุษย์ บัญญัติ, อย่าง พระ พุทธเจ้า บัญญัติ นี้ มัน จึง 
ไม่ ตาย ตัว หรอ ไม่ เป็น อัน หนึ่ง อัน เดียว กัน เหมือน กับ ธรรม ที่ 
ธรรมชาติ บัญญัติ เอง. ดัง นั้น วินัย ใน ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า แต่ 
ละ องค์ ไม่ เหมือน กัน, ไม่ เท่า กัน. พระ พุทธเจ้า บาง พระองค์ ไม่ 
บัญญัติ วินัย เลย ก็มื ดัง ที่ ปรากฏ อยู่ ใน พระ ไตรปิฎก นั้น เอง; 
พระ' พุทธเจ้า' วิปัส สี สิกขี หรือ ติส สา ไม่ บัญญัติ วินัย เลย. สาวก 
ก็ อยู่ ตาม สะดวก ตาม ชอบ ใจ เป็น เหตุ ให้ ศาสนา นั้น อันตรธาน เร็ว 
เกิน ไป จะ ไม่ ถึง ๕ 1 ๐๐๐ พรรษา; เพราะ ไม่มื การ บัญญัติ วินัย 
ให้ เป็น การ ควบ คุม หมู่ คณะ ไว้ ใน ลักษณะ ที่ แน่น แฟ้น มั่น คง. 

พระ พุทธเจ้า พระองค์ นี้ ทรง บัญญัติ วินัย เพื่อ ความ ตั้ง มั่น 
แห่ง คณะ สงฆ์ เพื่อ ศาสนา นั้น จะ อยู่ ยืน ยาว ได้ ตาม ที่ มัน จะ 
ยืน ยาว ได้ เพียง ไร. แต่ ก็ อย่า ลืม ว่า สิ่ง ที่ บัญญัติ นี้ บัญญัติ ตาม 
เหตุ ที่ เกิด ขื้นเ รอย ไป. ถ้า พระ พุทธเจ้า จะ ทรง มี อายุ ยืน ยาว ต่อ ไป 
อีก ลัก ๕๐ ปีก็ค งมืวิ นัย เกิด ขึ้น อีก มาก. ใน ตอน แรก ๆ พระ- 
พุทธเจ้า ไม่ ได้ บัญญัติ; ภิกษุ แม้ ที่ เป็น พระ อรหันต์ ก็ ทำ อะไร ตาม 
ที่ เคย ทำ เช่น ฉัน อาหาร เมื่อ ไร สะดวก ก็ เมื่อ นั้น อย่าง นี้ เป็น ด้น. 
เรา ก็ จะ เห็น ได้ เป็น ตัวอย่าง ได้ เช่น ว่า ไม่ ให้ ฉัน อาหาร หลัง เที่ยง 
ไป แล้ว; นึ่ เป็น เรื่อง บัญญัติ ถ้า ไม่ ได้ บัญญัติ ไม , ได้ มื การ ห้าม 
แล้ว ก็มื การ ฉัน ตาม สะดวก ได้ อย่าง นี้ เป็น ต้น. 

เรื่อง ของ วินัย นั้น บัญญัติ ก็มื ไม , ได้ บัญญัติ ก็มื, บัญญัติ 
เฉพาะ เวลา เฉพาะ ถิ่น เฉพาะ เรื่อง ก็ มี; ส่วน ธรรมชาติ ไม่ ใช่ 
อย่าง นั้น ธรรมชาติ มัน มืกฎ อะไร ที่ ตาย ตัว ตลอด กาล อย่าง เดียว 
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พุทธ ทาส ธรรม (๓) 




กัน หมด. ฉะนั้น จึง ต่าง กัน ระหว่าง สง ที่ เรียก ว่า “ธรรม” กับ สิ่ง ที่ 
เรียก ว่า “วินัย”. เดี๋ยว นี้ เรา กำลัง พูด กัน ถึง สิ่ง ที่ เรียก ว่า ธรรม 
ทุก วัน ๆ, พูด กัน ถึง สิ่ง ที่ เรียก ว่า ธรรม ซึ่ง ธรรม ชาติ บัญญัติ เอง 
พระ พุทธเจ้า เพียง ทรง แต่ นำ ความ ลับ นี้ มา เปิด เผย มา แสดง ให้ 
ทราบ. 

ทีนี้ก็ จะ มา ถึง ความ กำกวม ของ ภาษา ซึ่ง ได้ มี อยู่ ใน วง การ 
ศาสนา ของ เรา เวลา นี้ คือ ความ ปนเป กัน ยุ่ง ระหว่าง คำ ว่า 
“ธรรม” และ “วินัย”. 

ใจ ความ สำคัญ ที่ จะ ต้อง จับ ฉวย ให้ ได้ ก็ คือ การ บัญญัติ วินัย; 
ฟัง ให้ ดี, ก็ เพื่อ สนับ สนุน การ เข้า ถึง ธรรม. คุณ ฟัง ให้ ดี; 

การ บัญญัติ วินัย ก็ เพื่อ สนับ สนุน การ เขา ถึง ธรรม ซึ่ง เป็น 
ของ ธรรม ชาติ ดัง นั้น จะ นัญญั ติ เอา ตาม ความ ชอบ ใจ 
ไม่ ได้, เข้า ใจ กัน เอง นัก ก็ ไม่ ได้ มัน ก็ ต้อง ให้ คล้อย ตาม หลัก 
ธรรม ชาติ เพื่อ ให้ เข้า ถึง ธรรม หรือ ธรรมชาติ ได้ ง่าย. 

การ บัญญัติ วินัย นั้น บัญญัติ ขึ้น เพื่อ ส่ง เส รีม การ เข้า ถึง ธรรม 
เหมือน การ เตรียม ตัว เพื่อ เข้า ถึง ธรรม ก็ ต้อง มี เจตนารมณ์ ที่ ไป 
ทาง เดียว กัน จะ แตก แยก กัน ไม , ได้; ถึง แม้ ว่า คน จะ บัญญัติ วินัย 
ก็ ต้อง บัญญัติ ให้ คล้อย ไป ตาม เจตนารมณ์ ของ ธรรมชาติ ซึ่ง 
ไม่ ใช่ คน. วินัย ต่าง ๆ ที่นัญ ญัติขึ้ นอ ย่าง มาก มาย นั้น เรา 
ต้อง เล็ง ถึง ความ ประสงค์ ให้ พบ จุดทื่ ส่ง เสริม ให้ มี การ 
เข้า ถึง ธรรม และ ปฏิบัติ ให้ ถูก ตาม นั้น; อย่า ไป เอา ตาม 
ตัว หนังสือ จน เกิน ไป นัน จะ กลาย เป็น ความ งม งาย. 
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ความ กำกวม ชอง ภาษา เปีน สิ่ง ที่ ค' 1?? ะ วัง I ๙๙ 
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สิ่ง ที่ เรา เรียก ว่า ธรรม, ที่ เรา สมมุติ เรียก กัน เดี๋ยว นี้ ว่า ธรรม, 

ก็ ยัง มี บาง ข้อ หรือ บาง ส่วน ซึ่ง คล้าย กับ วินัย, แปล ว่า เป็น เ รอง ให้ 
ปรับ ปรุง ตัว ใน เบื้อง ต้น เพื่อ เข้า ถึง ธรรม อัน แท้ จริง เหมือน กัน หาก 
แต่ ว่า ไม่ บังคับ. ธรรม นั้น ไม่ มี การ บังคับ ให้ ต้อง ประพฤติ หรือ 
ปฏิบัติ ใคร อยาก ปฏิบัติ ก็ ทำ, ใคร ไม่ อยาก ก็ ไม่ ต้อง. ส่วน วินัย 
นี้ ต้อง ปฏิบัติ ไม่ ปฏิบัติ ไม่ ได้; เป็น อุบาสก อุบาสิกา ก็ ต้อง ปฏิบัติ 
อย่าง วินัย ของ อุบาสก อุบาสิกา, เป็น ภิกษุ สามเณร ก็ ต้อง ปฏิบัติ 
ตาม วินัย ของ ภิกษุ สามเณร, ไม่ ปฏิบัติ ไม่ ได้; มัน ต่าง กัน อยู่ อย่าง 
นี้ ทั้ง ที่ มัน มี เจตนารมณ์ อย่าง เดียว กัน. 

การที่ จะ เข้า ถึง ธรรม อัน สูง สุด นี้ จึง มี คำ สอน ประเภท ธรรม 
บางอย่าง อยู่ ใน รูป ของ การ ตระ เตรียม เพื่อ ให้ เข้า ถึง ธรรม 
เหมือน ๆ กับ วินัย เหมือน กัน; ยก ตัวอย่าง เช่น ว่า ทุก คน จะ ต้อง 
สำรวม ตา หู จมูก ลิ้น กาย รักษา ระวัง สำรวม ตา หู จมูก ลิ้น 
กาย. ใช้ คำ ว่า “ต้อง” แต่ อย่าง นี้ เขา ไม่ เรียก กว่า วินัย นี้ เป็น 
ธรรม; แต่ แล้ว ก็ อาจ 1 จะ สนับ ส นุนั วินัย หรือ เอา มา ใช้ ใน ส่วน ของ 
วินัย ก็ ได้ เหมือน กัน นี่ แหละ คือ ข้อ ที่ มัน จะ ปน กัน ยุ่ง. 

สำรวม ตา หู จมูก ลิ้น กาย ก็ หมาย ถึง สำรวม จิต ใจ ที่ 
จะ ออก มา ทาง ตา หู จมูก ลิ้น กาย. ถ้า เรา สำรวม จิต ใจ ได้, 

บังคับ ตา หู จมูก ลิ้น กาย ได้, ก็ รักษา ศีล รักษา สิกขาบท อะไร 
ต่าง ๆ ได้ โดย ง่าย. ถ้า ศีล สิกขาบท เหล่า นั้น เสีย ไป หรือ ทำลาย 
ไป ก็ เพราะ ว่า บังคับ ตัว ไม่ ได้ บังคับ จิต ใจ ไม่ ได้. 

ขอ ให้ เข้า ใจ เสีย ให้ ดี ว่า คำ พูด มัน มี ความ กำกวม, คาบ เกี่ยว 
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และ กำกวม. ธรรมะ ก็ คือ ธรรม วินัย ก็ คือ ธรรม ต่าง กัน แต่ ว่า อัน 
หนึ่ง บังคับ อัน หนึ่ง ไม , บังคับ; อัน หนึ่ง บัญญัติ ตาม กฎ ธรรมชาติ 
อัน หนึ่ง บัญญัติ ตาม ความ ต้อง การ ของ มนุษย์ เพื่อ , ให้ คน' ที่ จะ 
ปฏิบัติ ตาม นั้น เข้า ถึง ธรรมชาติ. 

ถ้า เกิด ถาม กัน ขึ้น มา ว่า พระ พุทธ ศาสนา นี้ กาล ท-ทา ล ช 6 
หรอ ทลเ บโล I. คุณ ไป คิด ดู เอง. พุทธ ศาสนา เป็น สิ่งนึ่ มนุษย์ 
ทำ ขึ้น สร้าง ขึ้น บัญญัติ ขึ้น หรอ ว่า เป็น ไป ตาม ธรรมชาติ, 
ตาม กฎ ธรรม ชาติ. 

สิ่ง ที่ เรียก ว่า พุทธ ศาสนา นั้น ก็ รวม อยู่ ทั้ง ธรรม และ วินัย 
จึง จะ เป็น พระ พุทธ ศาสนา ขึ้น มา ได้; เว้น ไว้ แต่ จะ ถือ ให้ ลึก ลง ไป 
ใน ทาง ภาษา ว่า อะไร ก็ เรียก ว่า ธรรม. ถ้า อย่าง นั้น ธรรม ก็ คือ ธรรม 
วินัย ก็ คือ ธรรม, ธรรม ที่ มนุษย์ บัญญัติ ก็ มี, ธรรม ที่ เป็น ไป ตาม 
ธรรมชาติ ก็ มี. 

ที่ พระ พุทธเจ้า บาง องค์ ไม , ทรง บัญญัติ วินัย นั้น เป็น การ 
ทำ ผิด อย่าง ใหญ่ หลวง หรีอ เปล่า? สำหรับ พระ พุทธเจ้า ไม่ มี การ 
ทำ ผิด เลย แต่ ว่า การที่ ท่าน ไม่ ไต้ บัญญัติ วินัย ขึ้น มา นั้น เป็น เ รอง 
ส่วน ตัว ของ ท่าน. ท่าน แสดง ธรรม เปิด เผย ใน การ ดับ ทุกข์ สิ้น เซิง 
ทำ กับ คนคื ๆ ด้วย กัน, ทำ แต่ กับ คน ดี ๆ คน เจตนา ดี เจตนา 
บรีสุ ทธี่อ ย่าง นี้; ส่วน คน ทั่ว ไป ท่าน ไม่ รู้ ไม่ ชี้, ไม่ บัญญัติ วินัย 
สำหรับ ควบ คุม หมู่ คณะ. นึ่ก็ถู ก ของ ท่าน เพราะ คนที 'ปฏิบัติ ด้วย 
ความ บริสุ ทธื้ ไจ แล้ว ก็ บรรลุ มรรค ผล เป็น พระ อรหันต์ คับ ทุกข์ ได้ 
เหมือน กัน. ส่วน เรื่อง วินัย นี้ คล้าย ๆ กับ ว่า สำหรับ คน ที่ดี ๆ อยู่ 
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ความ กำกวม ของ ภาษา เป็น; เงที่ คา?? ะ วัง I ๑๐๑ 

แล้ว ไม , ต้อง มี ก็ 1 โต้, ไม่ มี วินัย ที่ ต้อง มีก็ ได้. 

ทีนี้ คน ย่อม ไม่ ดี ไป ทุก คน เช่น เข้า มา บวช นี้ ไม่ ได้ รู้ อะไร 
หรือ ว่า ไม่ ใช่ เป็น คน ซื่อ ตรง ต่อ ตัว เอง ไป ทุก คน. ฉะนั้น ต้อง มี วินัย 
ควบ คุม คน เหล่า นี้ ถึง แม้ ว่า จะ มี เจตนา ดี จะ เป็น พระ อรหันต์ 
แล้วอย่าง นี้; ถ้า ไม่ มี ระเบียบ วินัย จะ รุ่มร่าม ที่ สุด. เช่น อย่าง ว่า 
องค์ หนึ่ง ฉัน ตอน เข้า องค์ หนึ่ง ฉัน กลาง คืน องค์ หนึ่ง นุ่ง ห่ม อย่าง นี้ 
องค์ หนึ่ง นุ่ง ห่ม อย่าง อื่น; อย่า งนี้ก็ คง จะ ไม , ไหว เหมือน กัน. นั้น 
แหละ เป็น มูล เหตุ ให้ ศาสนา ของ พระ พุทธเจ้า องค์ นั้น ๆ ที่ ไม่ 
บัญญัติ ขึ้น ใหม่ นั้น อันตรธาน ไป ใน เวลา อัน สั้น. อัน นี้ เป็น ความ 
กำกวม ที่ คุณ จะ สังเกต เห็น ว่า วินัย นี้ ไม่ มี ความ จำ เป็น ที่ จะ 
ทำ ให้ คน เป็น พระ อรหันต์ ได้; ถ้า คิด อย่าง นี้ วินัย กลาย เป็น ไม่ 
จำ เป็น. ถ้า ไม่ มี ระเบียบ วินัย ศาสนา นั้น ๆ ก็ อันตรธาน ไป เร็ว; 

อย่าง นี้ วินัย จึง มี ความ จำ เป็น อย่าง ยิ่ง ขึ้น มา ทันที. 

เรื่อง วินัย นี้ แม้ ไม่ เที่ยว กับ ศาสนา อันตรธาน เร็ว แต่ ก็ ยัง 
เที่ยว กับ ว่า ผู้ที่เ ข้า มา บวช. คน ธรรมดา ที่ เข้า มา บวช อาจ จะ 
ล้ม เหลว หรือ อาจ ซัก ข้า เกิน จำ เป็น ไป ได้; เพราะ ไม่ มี อะไร มา 
ตบ แต่ง ซัด เกลา อย่าง ที่เรื ยก ว่า เต รืยม ใน เบื้อง ต้น นั้น ไม่ มี, อย่าง 
ที่เรื ยก ว่า โกลน ให้ เข้า รูป ไม่ มี. เพราะ ฉะนั้น วินัย ก็ คือ เครื่อง 
ปรับ ปรุง หรือ โกลน ตบ แต่ง หรือ อย่าง ที่เรื ยก ว่า ขั้น โกลน ๆ ให้ 
คน เหมาะ พอ ที่ จะ รู้ ธรรมะ; แม้ เรา จะ ไป ปฏิบัติ ธรรม ก็ บรรลุ 
โดย เร็ว. นี้มี ค' วาม กำกวม ที่ 1 ว่า : ไม่ มี วินัย คน ก็ เป็น พระ อรหันต์ 
ได้ ไม่ มี การ บัญญัติ วินัย คน ก็ เป็น พระ อรหันต์ ได้ โดย มี วินัย อยู่ 
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โดย อัตโนมัติ ใน จิต ใจ อัน บริสุ ทธึ๋นั้ น, และ วินัย ที่ เหลือ เฟือ ที่เรี ยก 
ว่า วินัย ใน หมู่ คณะ ก็ ไม่ มี, ไม่ ได้ ถือ. นี่ดูค วาม ลึก ลับ ที่ เป็น มา 
แล้ว แต่ อดีต เกี่ยว กับ ศาสนา เกี่ยว กับ ธรรมะ และ วินัย เป็น มา 
อย่าง นี้. 

ทีนี้ก็ มา ถึง ปัญหา ที่ จะ เกิด ขึ้น ใน ยุค ปัจจุบัน นี้ สำหรับ พวก 
ชอบ คิด ก็ จะ ถาม ว่า พระ พุทธ ศาสนา โดย เฉพาะ นี้ เป็น มา เอง 
หรือ ตาม กฎ ของ ธรรมชาติ หรือ เป็น เร องของ มนุษย์ บัญญัติ ขึ้น? 

ตอบ ว่า ก็มี เกี่ยว กัน อยู่ อย่าง นี้ แล้ว แต่ เรา จะ มอง ใน แง , ไหน. 
ถ้า พูด ถึง เนื้อ แท้ ตัว แท้ ของ พระ พุทธ ศาสนา ก็ คือเ รอง ธรรม 
คือ ความ ไม 1 ยึด มั่น ถือ มั่น, ธรรม ทั้ง หลาย ทั้ง ปวง อัน ใคร ๆ ไม่ 
ยึด มั่น ถือ มั่น นี้ เป็น เนื้อ แท้ และ หัวใจ ของ พระ พุทธ ศาสนา; อย่าง 
นี้ก็ เป็น ธรรม ของ ธรรม ชาติ บัญญัติ. มนุษย์ เพียง แต่ รู้ แล้ว เอา 
มา ทำ ให้ มัน สม คล้อย กัน เท่า นั้น เอง. และ พุทธ ศาสนา มี ส่วน ที่ 
เป็น วินัย คือ ระเบียบ ต่าง ๆ ซึ่ง มี มาก นับ ไม่ ค่อย จะ ถ้วน. คุณ 
ยัง เพิ่ง บวช ยัง ไม , ค่อย ได้ เรียน ที่เรื ยก ว่า ข้อ สำคัญ บังคับ ไว้ คือ 
พระ ปาฏิ โมกข์ ที่ เรา ลง กัน ทุก ๑ ๕ วัน' นั้น ก็มีถึ ง ๒๒๗ ข้อ แล้ว ยัง 
มี ปลีก ย่อย อีก หลาย ร้อย จน ถึง พัน ที่ เป็น เบ็ด เต ล็ด ต่างๆ นี้ เป็น 
ของ คน บัญญัติ มนุษย์ บัญญัติ เพื่อ จะ เตรียม คน ให้ เหมาะ สม ที่ 
จะ เข้า ถึง ธรรม. รวม กัน ทั้ง สอง ชนิด : ชนิด ที่ ธรรมชาติ บัญญัติ 
และ มนุษย์ บัญญัติ นี้ เรา เรียก ว่า พุทธ ศาสนา ตาม แบบ ที่ เรา 
กำลัง ถือ หรือ เข้า มา บวช ใน ศาสนา ใน ลักษณะ อย่าง นี้. 

เมื่อ กล่าว โดย ทั่ว ไป ก็ถึอ ว่า วินัย เป็น ราก ฐาน สำหรับ การ 
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ประพฤติ ธรรม, เป็น การทำ คน ให้ มี ราก ฐาน ดี สำหรับ การ ปฏิบัติ 
ธรรม และ บรรลุ ธรรม. ถ้า จะ มอง ให้ ลึก ก็ ว่า ถ้า คน เป็น คน ดีมี ใจ 
ดี เป็น คน ดีมี เจต นาบ รี สุทธิ้ ก็ ย่อม จะ ทำ อะไร ถูกอยู่ แล้ว โดย 
สมควร แก่ การที่ จะ บรรลุ ธรรม; เรียก ว่า มี วินัย อยู่ แล้ว โดย 
อัตโนมัติ โดย ไม่ รู้สึก ตัว พอ สมควร แก' การที่ จะ บรรลุ ธรรม. วินัย 
ข้อ ปลีก ย่อย เหลือ เฟือ ไป ก็ ไม่ ได้ เกี่ยว ข้อง กัน เลย เช่น จะ นุ่ง ห่ม 
อย่าง ไร, จะ กิน อาหาร อย่าง ไร, อะไร มัน ก็ ไม่ เกี่ยว กัน กับ การ 
บรรลุ ธรรม. ถ้า เจตนา จะ ฆ่า เขา จะ ลัก เขา จะ ประพฤติ ล่วง เกิน 
ของ รัก ของ เขา อย่าง นี้ จะ มี ไม่ ได้ แม้ ว่า ท่าน เหล่า นั้น จะ ไม่ เคย 
ศึกษา วินัย. สมมุติ ว่า ไม่ เคย ศึกษา วินัย ก็มี ไม่ ได้; ใน จิต ใจ ของ 
ผู้ที่บ รี สุทธิ้ ย่อม ไม่ ทำ เสีย เอง. อย่าง นี้ มัน ก็ จะ กลาย เป็น เรื่อง 
ธรรม ไป เสีย อีก, ถูก นับ รวม ไว้ ใน เรื่อง ของ ธรรม ไป เสีย อีก; คือ ว่า 
มี จิต ใจ ดี พอ อยู่ แล้ว ใน การที่ จะ ไม่ ทำ สง เหล่า นี้. 

ที่ ผม เอา มา พูด ให้ ฟัง นี้ นอก จาก จะ ให้ รู้จัก สิ่ง เหล่า นี้ ให้ ดี ขึ้น 
แล้ว ก็ ยัง มี ความ ประสงค์ พิเศษ อยู่ อย่าง หนึ่ง คือ ว่า : อย่า ไป 
ซักไซ้ ใน ปัญหา ต่าง ๆ ใน แง' นี้ มุม นี้ ให้ มาก นัก จะ ทำ ความ เนึ่น 
ช้า แก่ การ ปฏิบัติ ธรรม. แต่ที นี้ มัน ช่วย ไม่ ค่อย จะ ได้; เพราะ ว่า 
สมัย นี้ เรา ถูกอบรม สั่ง สอน ให้ เป็น ผู้ ใช้ มัน สมอง ใน การ ซัก ฟอก 
หรือ ใน การ ใช้ เหตุผล มัน ก็ เลย ทำ ให้ มี ปัญหา จู้จี้ หยุมหยิม มาก, 
มาก เกิน กว่า ที่ จะ สาง ออก ไป ได้. เพราะ ฉะนั้น เรา ก็ ต้อง รู้จัก 
ประหยัด เอา เท่า ที่ จำ เป็น; มิ ฉะนั้น แล้วจะ ไป เสีย เวลา แก่ การ 
ถูก หลอก หลอน ของ ความ กำกวม แห่ง ภาษา ไม่ มีที่ สิ้น สุด. 
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คน สมัย นี้ ไม่ เหมือน คน สมัย พุทธกาล ที่ เขา ไม่ มี ปัญหา 
ทำนอง ที่ กล่าว มา นี้ เลย : ปัญหา ทาง จิตวิทยา ปัญหา ทาง อักษร- 
ศาสตร์ หรือ ทาง 109๒ นั้น ไม่ มี; เขา ไม่ สนใจ. เขา สนใจ เจาะจง 
ตรง ลง ไป ที่ ว่า ทำ อย่าง ไร ถึง จะ ขจัด ความ ทุกข์ ออก ไป เสีย ได้ โดย 
เร็ว ที่ สุด, หมาย ถึง ตัว ความ ทุกข์ ที่ รู้จัก อยู่ ใน ใจ อยู่ เต็ม อก แล้ว 
ว่า ความ ทุกข์ เป็น อย่าง ไร, ต้อง การ จะ ขจัด ความ ทุกข์ นั้น เท่า นั้น. 
ปัญหา ทาง จิตวิทยา ปัญหา ทาง ปรัชญา ทาง ตร รก ทาง อะไร 
ไม่ มี, ไม่ เกิด ขึ้น ใน ใจ ของ ผู้ นั้น; มีแต่ ปัญหา ทาง ดับ ทุกข์ อย่าง 
เดียว คือ ปัญหา ทาง ศาสนา เพื่อ ดับ ทุกข์ ที่ นั่น เดี๋ยว นั้น โดย ตรง 
อย่าง เดียว. คน เหล่า นั้น จึง เป็น พระ อรหันต์ กัน ปุบ ปับ ได้ อย่าง 
ไม่ น่า เชื่อ ที่ ตรง นั้น ใน เวลา นั้น ใน เวลา ไม่ กี่ นาที. 

จะ ยก ตัวอย่าง พระ องคุ ลิมา ลที่ กำลัง ไล่ ฆ่า คน อยู่ หยก ๆ 
ก็ เป็น พระ อรหันต์ ได้ ทันที อย่าง นี้ ด้วย เรื่อง อะไร? ลอง คิด ดู. 
ก็ คือ ไม่ มี ปัญหา ทาง ปรัชญา จิตวิทยา ทาง ๒9๒ ทาง วรรณคดี 
ทาง อักษร ศาสตร์ อะไร อย่าง นี้; เดี๋ยว นี้ เรา กำลัง มี ปัญหา แม้ ทาง 
อักษร ศาสตร์ คือ คำ ที่ ใช้ พูด รบกวน เล้น ประสาท รบกวน สง ลัย 
อะไร ต่าง ๆ มัน มาก เกิน ไป. และ ไหน ๆ ก็ ได้ พูด ยก ตัวอย่าง 
พระ องคุ ลิมา ล ขึ้น มา แล้ว เวลา มี บ้าง ก็ อยาก อธิบาย ปม นี้ ต่อ ไป 
อีก ลัก เล็ก น้อย. 

ที่ ว่า พระ องคุ ลิมา ล ไล่ ฆ่า พระ พุทธเจ้า แล้ว ร้อง ตะโกน ว่า 
“หยุด” บังคับ ให้ หยุด. พระ พุทธเจ้า ก็ ตรัส ว่า “ฉัน หยุด แล้ว 
แต่ ท่าน เอง ยัง ไม่ หยุด”; ก็ เกิด งง กัน ขึ้น มา ว่า หยุด อย่าง ไร เรา 
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ไล่ ไม , ทัน อยู่ เรื่อย. เมื่อ ได้ รับ คำ อธิบาย ว่า “หยุด ความ อยาก 
หยุด ความ ต้อง การ หยุด ความ ยึด มั่น ถือ มั่น” ที่ ว่า หยุด นั้น หยุด 
อยาก จึง จะ เป็น การ หยุด ถ้า “ไม่ หยุด อยาก” แม้ แต่ นั่ง นิ่ง เป็น 
ก้อน หิน ก็ ไม่ เรียก หยุด, คือ วิญญาณ มัน วิ่ง. คำ ตรัส นั้น จะ ต้อง 
ทำ ให้ พระ องคุ ลิมา ล เกิด ความ รู้ แจ่ม แจ้ง แทง ตลอด, ซึ่ง ยิ่ง ไป กว่า 
ความ!. เมื่อ เรื่อง มัน เปลี่ยน มา อย่าง นี้ เสีย แล้ว ที่ พระ พุทธเจ้า 
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ตรัส มัน ถูก; “เพราะ ฉัน หยุด แล้ว แต่ ท่าน ยง เม่ห ยุด” คอ 
องคุ ลิมา ล ยัง ต้อง การอ ยาก จะ ฆ่า คน ให้ ครบ จำนวน, แล้วจะ ไป 
เอา ลูก สาว อาจารย์; นั่น แหละ คือ ความ ไม่ หยุด. 

ทีนี้ มัน เกิด ประจวบ เหมาะ ที่ ว่า “รู้สึก” ขึ้น มา ทัน ที่ ว่า ทำไม 
ตัว เอง ไม่ หยุด? รู้สึก ตัว เอง ขึ้น มา ว่า คือ คน บ้า ที่ลุด ที่ วิ่ง วิ่ง อย่าง 
ร้ายกาจ ด้วย ความ อยาก นั้น, มัน ประจวบ เหมาะ วูบ วาบ ขึ้น พอคื 
: เห็น ว่า มัน เป็น เรื่อง บ้า เรื่อง เหลว ไหว ที่ลุด ของ มนุษย์ นี้ ที่ จะ 
ต้อง การ แล้ว ไม่ หยุด ความ ต้อง การ; มัน ก็ พร้อม กัน หมด คือ เห็น 
อันตราย ของ ความ ต้อง การ, เห็น เหตุ ที่ ให้ เกิด ความ ต้อง การ 
และ ถ้า ไม่ มี ความ ต้อง การ อัน นี้ มัน ก็ จะ เย็น จะ หยุด หรอ 1 จะ 
อะไร อย่าง ไร เลย เกิด เบื่อ หน่าย, ถอน ความ หมาย มั่น ปัน มือ 
ใน สง ที่ หมาย มั่น ปัน มือ แล้ว ก็ เป็น พระ อร หัน ตัได้ ใน ชั่ว เวลา 
เล็ก น้อย นี้. 

ขณะ นั้น ไม่ มืปัญ หา เกิด ขึ้น ใน ใจ ของ พระ องคุ ลิมา ล ใน แง่ 
ของ ปรัชญา ว่า ทำไม จึง ต้อง เป็น อย่าง นั้น, ทำไม จึง ต้อง เป็น อย่าง 
นี้, ไม่ มี เหตุผล ทาง ตรร กรับ รอง; ไม่ มืปัญ หา เหลือ อยู่ อีก. อย่าง 
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นี้ เรียก ว่า เป็น เ รอง ศาสนา อยู่ ใน เหลี่ยม คูฃ อง ศาสนา ล้วน ๆ 
และ ความ เห็น แจ้ง นั้น เหนือ เหตุผล. ความ รู้สึก จาก ข้าง ใน 
จาก ทุก สิ่ง ที่ ผ่าน มา แล้ว จาก อะไร ทั้ง หมด เรียก ว่า เป็น ความ รู้ 
แจ้ง แทง ตลอด ที่ เหนือ เหตุผล ไม่ เกี่ยว กับ เหตุผล เลย; ฉะนั้น จึง 
ไม่ มี การ อ้าง เหตุผล หรือ สร้าง เหตุผล. 

ตอน นี้มี คำ กำกวม ที่ สุด คำ หนึ่ง คือ คำ ว่า “รู้” หรือ “รู้ แจ้ง” 
นี้ กำกวม; เป็น ภาษา ไทย ต้อง บัญญัติ ว่า “แทง ตลอด”. 

รู้ เพราะ อ่าน เพราะ เขียน อย่า งนี้ก็ เรียก ว่า รู้, รู้ เพราะ 
คำนวณ ตาม เหตุผล ธเว60น1ล{เ0ท นี้ก็รู้ เหมือน กัน, แต่ ใช้ ไม่ ได้ 
เลย; มัน จะ เป็น “จับ ปลา ดุก ด้วย ลูก นั้า เต้า” อยู่ เรื่อย ไป. มัน 
ต้อง รู้ ประเภท เท {บ!! 10 ท หรือ เก! น!!; IV© ผ เ80เ0๓ ที่ ซึม ซา บอ อก 
มา จาก ©X เว 6ท่6 ก 06 ทาง วิญญาณ ของ ผู้ นั้น เอง ไม่ เนื่อง ด้วย 
เหตุผล ใด ๆ เลย; คือ มัน เป็น ตัว เหตุผล เสีย เอง ด้วย. เรา โง่ มา 
อย่าง ไร เรา ทุกข์ มา อย่าง ไร อะไร อย่าง ไร มัน เป็น เหตุผล 
ยิ่ง กว่า เหตุผล; เพราะ ฉะนั้น มัน เป็น ความ รู้ เสีย เลย ไม่ ต้อง มี 
เหตุผล ว่า ทำไม ถึง เป็น อย่าง นั้น ซึ่ง เป็น เหตุผล ทาง ตร รก กับ ทาง 
ปรัชญา. เพราะ ฉะนั้น เรา ต้อง ใช้ คำ ว่า “รู้ แจ้ง แทง ตลอด”; 
จะ เป็น เพียง รู้ หรือ เช้า ใจ อย่าง นี้ ไม่ พอ. อย่าง เรื่อง ของ พระ อง- 
คุ ลิมา ล ใน ขณะ นั้น ยิ่ง กว่า รู้ ยิ่ง กว่า เช้า ใจ คือ จิต ใจ ได้ เปลี่ยน 
ไป โดย อาศัย ความ รู้สึก ใน จิต ใจ แท้ ๆ รวม ๆ กัน เช้า ทำ ให้ รู้ 
เกี่ยว กับ เรื่อง นี้ โดย ไม่ ต้อง มี เหตุผล. 

ผม มัก จะ เตือน ให้ สังเกต ไว้ ว่า เณ (วฟ 60เ9อ หรือ ความ รู้นี้ 
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ความ กำกวม ของ ภาษา เป็น สิ่ง ที่ ควร ระวัง I ๑๐๗ 



มี ได้ จาก การอ่าน การ ศึกษา, นก ฝ่6 โร {ลท ฟ เท 9 ก็ จะ มา จาก การ 
ใช้ เหตุผล การ คำนึง คำนวณ อะไร ก็ ได้. ส่วน เก 1; นแเ V© ผเร ฝ่อ กา 
ผม มุ่ง หมาย แต่ เพียง ว่า ต้อง มา จาก 6X1 วอ โ ๒ ก 06 ทาง ฝ่าย 
วิญญาณ ที่ สะสม ไว้ มาก ใน จิต ใจ อย่าง เดียว, มัน ปรุง เหตุผล ของ 
มัน ขึ้น มา โดย ใน ตัว เอง และ เป็น ความ รู้ เลย แล้ว ก็ เปลี่ยน จิต ใจ 
ได้ ใน เมื่อ ความ รู้ ๒ ชนิด ช้าง ต้น นั้น มัน เปลี่ยน จิต ใจ ใคร ไม่ ได้. 
ความ เช้า ใจ ก็ เปลี่ยน จิต ใจ ใคร ไม่ ได้ เพราะ มัน ขึ้น อยู่ กับ เหตุผล; 
เดี๋ยว มัน ก็ เลื่อน ไป ตาม เหตุผล, โงน เงน ไป ตาม เหตุผล ตาม ความ 
คิด นึก ที่ ปรุง แต่ง อัน ใหม่, ไม่ เปลี่ยน จิต ใจ ที่ เป็น ส่วน ลึก ของ 
สันดาน ที่ เขา เรียก กัน เดี๋ยว นี้ ว่า ล้าง สมอง. 

คำ ว่า “ล้าง สมอง" ผม ฟัง ดู เช้า ทีดี อยู่ เหมือน กัน แต่ มัน จะ 
แค่ ไหน ก็ ยัง ไม , ทราบ, มัน ก็ ต้อง ล้าง ของ เก่า ออก ไป หมด เลย 
เปลี่ยน รูป เป็น คน ละ คน : จะ เป็น เ รอง อะไร ที่ ทำ มา แล้ว แต่ 
หน หลัง หรีอ กำลัง ต้อง การ อยู่ นั้น ก็ ตาม เป็น เรื่อง บ้า บอ ที่ สุด 
น่า ขยะ แขยง ที่ สุด แล้ว ก็ เปลี่ยน เป็น ความ พ้น หรือ เหนือ จาก 
สง เหล่า นั้น. 

นี่ ความ กำกวม ของ คำ แม้ แต่ คำ ว่า “ความ รู้” ใน ภาษา ไทย 
ก็ เรียก ว่า ความ รู้ หมด, ความ รู้ ชนิด ไหน ก็ เรียก ว่า “ความ รู้” หมด. 
นี่ก็ก ลาย เป็น เรื่อง ตัวอย่าง เสีย มาก มาย; แต่ ก็ ไม่ เป็นไร เสีย เวลา 
ใน ลักษณะ อย่าง นี้ ไม่ เป็นไร. ทีนี้ก็ มา ถึง เรื่อง ที่ ผม จะ พูด คือ ความ 
กำกวม หรือ อาจ จะ ไม่ กำกวม สำหรับ บาง คน ก็ ได้. 

คำ ที่ เรา พูด กัน มา หลาย วัน แล้ว ก็มี คำ ว่า ความ ไม , ยึด มั่น ถือ 
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มั่น กับ ความ ว่าง จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น. 

ลอง เทียบ ความ หมาย ของ คำ ๒ คำ นี้ดู : ความ ไม 1 ยึด มั่น 
ถือ มั่น กับ ความ ว่าง จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น. คำ แรก นี้ มัน กำกวม, 
ความ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น นี้มีค วาม กำกวม มัน ส่อ เจตนา คือ ความ 
ตั้งใจ ที่ จะ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น, มัน เล็ง ถึง เจตนา ที่ ควบ คุม ไว้ โดย มี 
เจตนา ส่วน ความ ว่าง จาก การ ความ ยึด มั่น ถือ มั่น นี้ ไม่ ส่อ เจตนา 
ไม่ เรียก หา เจตนา; มัน ว่าง โดย ที , มัน ว่าง เสีย แล้ว. คำ หลัง นี้ ไม่ 
กำกวม มัน แน่ นอน ลง ไป ว่า ว่าง จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น. ส่วน 
คำ แรก มัน กำกวม ตรง ที่ ว่า ความ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น นี้มี อยู่ เฉพาะ 
ตั้ง เจตนา ระ กัง อยู่ เท่า นั้น; พอ เผลอ ก็ เป็น ยึด มั่น ถือ มั่น อีก. 
คำ กำกวม ชนิด นี้ ต้อง ระ กัง ให้คื มี ทาง เข้า ใจ ผิด ได้ ลึก. 

ถ้า เรา จะ พูด อย่าง ซื่อ ๆ ตรง ไป ตรง มา ว่า “ความ ไม่ ยึด มั่น 
ถือ มั่น” ก็ หมาย ถึง ความ ที่ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น โดย เด็ด ขาด เป็น 
พระ อร หัน ต้ไป ก็ ได้ เหมือน กัน; ถ้า พูด กัน ซื่อ ๆ อย่าง นั้น. แต่ 
ตาม ข้อ เท็จ จริง หรีอ ตาม ที่ ใช้ กัน อยู่ ใน ภาษา ทุก วันนี้ มัน ไม่ ใช่ 
อย่าง นั้น, ไม่ ใช่ อย่าง นั้น เสมอ ไป; มัน กลาย เป็น คำ สั่ง ที่ ต้อง 
กระทำ ด้วย เจตนา หรีอ ความ สำรวม ระวัง อยู่ ฉะนั้น ขอ ให้ 

เข้า ใจ ความ หลอก หลอ นของ คำ พูด นี้ ให้ มาก; ถ้า จะ ต้อง เสีย เวลา 
ซักไซ้ หรือ อะไร ก็ ให้ ยอม เสีย เวลา เพื่อ จะ ทำ ความ เข้า ใจ 
เกี่ยว กับ คำ ให้ มี ความ เข้า ใจ ลึก ลง ไป ถึง จุด ที่ เป็น หัวใจ ของ เรื่อง 
และ เป็น เนื้อ แท้ ของ เรื่อง นี้ จะ มี ประโยชน์. 

นี่ เรา จับ ความ ได้ ว่า “ความ ที่ ยัง ต้อง มี เจตนา” กับ “ไม่ ต้อง 
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ความ กำกวม ของ ภาษา เป็น สิง ที ควร ระ ว้ง 



มี เจตนา อีก ต่อ ไป” มัน ต่าง กัน ลิบ ลับ, ต่าง กัน อย่าง ที่ เรียก ว่า ฟ้า 
กับ ดิน คือ กลับ ตรง กัน ข้าม. ถ้า ความ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น มัน ยัง ส่อ 
เจตนา; ต้อง เจตนา ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น แล้ว มัน เป็น เรื่อง ของ คน 
ธรรมดา ชาว บ้าน ธรรมดา ที่ กำลัง ตั้ง อก ตั้งใจ ที่ จะ ไม่ ยึด มั่น ถือ 
มั่น. ถ้า ว่าง จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น นี้ก็ เป็น เรื่อง ของ พระ อรหันต์, 
หรือ ผู้ที่ห มด ความ ยึด มั่น ถือ มั่น แล้ว หรือ แม้ แต่ ว่า ของ คน ธรรมดา 
นี่ แหละ ก็ ยัง มี ค่า มากกว่า คำ แรก. เมื่อ คน ธรรมดา ตั้งใจ ที่ จะ 
ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น นั้น ไม่ ใช่ ว่า มี ความ สุข; มัน มี งาน ที่ จะ ต้อง ทำ 
คือ ทำ ความ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น อยู่ อย่าง ลำบาก ลำ บน. 

ถ้า เขา เป็น คน ว่าง จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น. ตอน นั้น ความ ยึด 
มั่น ถือ มั่น ไม่ เกิด ขึ้น ไม่ รบกวน เขา ก็ สบาย เหมือน พระ อรหันต์ 
จน กว่า ความ ยึด มั่น ถือ มั่น จะ กลับ มา ใหม่ อีก. ฉะนั้น เรา สนใจ กับ 
คำ ว่า “ว่าง” นี่ ให้ มาก “ว่าง จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น” เหมือน 
ที่ เรา กำลัง มือ ยู่จรื ง. บาง เวลา หรือ ส่วน มาก ว่าง จาก ความ ยึด 
มั่น ถือ มั่น ให้ เรา สบาย. ถ้า เรา ต้อง มา นั๋งตั้ ง สติ สำรวม ระวัง 
ความ ยึด มั่น ถือ มัน เหมือน ระวัง เสือ จะ ถ้ด อยู่ อย่าง นื้ละ ก็ 
ไม่ สนุก เลย มัน จะ เป็น ความ ทรมาน อีก แบบ หนี่ง เสืย ด้วย 
ชํ้า, ที่ ผม พูด มา แล้ว นี่ก็ ใช้ รวม ๆ กัน ใช้ แทน กัน กำกวม กัน ไป 
เรื่อย ๆ. 

ทีนี้ก็ เห็น ว่า ถึง เวลา ที่ จะ ต้อง แยก ดู ให้ ดี ให้ เช้า ใจ ให้ ดี อย่า 
ทำ ให้ ปน กัน เสีย ว่า อัน หนึ่ง มี เจตนา ที่ ต้อง ระ กัง รักษา อยู่, อัน หนึ่ง 
ไม่ ต้อง มี เจตนา มัน เป็น อยู่ สมบูรณ์ โดย อัตโนมัติ, มัน ต่าง กัน ราว 



๑๐๙ 
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กับ ฟ้า และ ดิน. เพื่อ กัน ลืม หรือ ช่วย เข้า ใจ ให้ ดีฃึ้น ใน ทาง ที่ แตก 
ต่าง กัน คุณ ก็ ลอง นึก ถึง สมัย เด็ก ๆ แรก เรียน หนัง ลือ กับ สมัย นี้ 
ใน เวลา นี้ที่เ รา อยู่ ใน สภาพอย่าง นี้ สมัย เด็ก ๆ แรก เรียน หนังสือ 
อาจ จะ ลืม ไป เสีย หมด แล้วกระมัง ว่า มัน เป็น อย่าง ไร บ้าง? มี 
รส ชาติ อย่าง ไร บ้าง? 

ถ้า คุณ ไป ดู เด็กๆ จะ เห็น ว่า มัน ต้อง จด จำ คือ พยายาม อย่าง 
ยิ่ง ที่มี เจตนา จะ จด จำ คำ จำ สระ จำ อะไร แล้ว อย่าง ที่ ต้อง บังคับ, 
จะ อ่าน ให้ ถูก ก็ ต้อง คิด ต้อง นึก อย่าง มาก ก่อน, เช่น ๒ + ๓ 
เป็น เท่าไร ต้อง นับ นิ้ว มือ ก่อน จึง จะ ตอบออก มา ได้ ด้วย ความ 
ระมัด ระวัง อย่าง นี้. อย่าง นี้ ตรง กับ ที่ เรา เรียก ว่า มี เจตนา จะ ต้อง 
รักษา เจตนา นั้น; มัน มี ความ ลำบาก อย่าง ยิ่ง. 

เดี๋ยว นี้ เรา อ่าน หนังสือ ที่ ยากกว่า นั้น มาก มาย หรือ ว่า คิด เลข 
ที่ ยากว่า นั้น มาก มาย ได้ ด้วย อัตโนมัติ เป็น ไป เอง โดย อัตโนมัติ 
ไม่ ต้อง แยก ผสม ตัว ก-า กา ก-'* กี. มา คิด ดู เหมือน กับ เมื่อ 
แรก เรียน ขณะ ที่ ยัง ไม่ รู้ นั้น; มัน เป็น อยู่ ด้วย เจตนา, ที่ ต้อง บังคับ 
ให้ รู้ ให้ ถูก ไป ตาม ที่ จะ ต้อง เรียน. ต่อ มา อาการ เหล่า นั้น ไม่ เหลือ 
อยู่ เลย เอา มา อ่าน ได้ เลย แม้ ยากกว่า นั้น หลาย เท่า ก็ อ่าน ได้ 
สบาย เลย โดย ไม่ ต้อง เจตนา ระวัง หรือ ทำ อะไร. 

นี้ เป็น ตัวอย่าง ค่อน ไป ข้าง ทาง วัตถุ ว่า เจตนา กับ ไม่ มี 
เจตนา มัน ต่าง กัน อย่าง ไร? รู้ หนังสือ ชนิด ที่ ยัง ต้อง มี เจตนา 
ควบ คุม อยู่ กับ รู้ หนังสือ ขนาด ที่ ไม่ ต้อง อาศัย เจตนา อีก ต่อ ไป แล้ว 
มัน ต่าง กัน อย่าง นี้ มาก มายอย่าง นี้. 
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การที่ คน จะ มี ศีล หรอ มี อะไร ก็ เหมือน กัน; ผู้ที่ แรก บวช 
เข้า มา แล้ว แรก เรียน ศีล ต้อง ท่อง ศีล องค์ ศีล อย่าง นั้น อย่าง นี้ 
ระมัด ระวัง อย่าง นั้น อย่าง นี้ กว่า จะ มี ศีล ไต้ สัก ที ก็ มัน สมอง แทบ 
จะ แตก; แต่ ว่า ทำ ไป จน เคย ชิน รักษา ศีล ไป จน เคย ชิน จน เป็น 
นิสัย กระทั่ง เผลอ อย่าง ไร ก็ ไม่ ไปล่วง ศีล ได้ อย่าง นี้ เพราะ ไม่ มี 
เจตนา ที่ จะ เป็น ตัว กู-ของ กู หรือ อะไร อย่าง นี้ อัน เป็น เหตุ ให้ ล่วง 
ศีล ก็ ไม่ อาจ ล่วง ศีล ได้ นี่ ปราศจาก เจตนา อย่าง นี้. ศีล มี ได้ ใน 
สอง ลักษณะ อย่าง นี้; อย่าง หนึ่ง ด้วย เจตนา อย่าง หนึ่ง ไม่ มี เจตนา 
มัน เป็น เอง โดย อัตโนมัติ. อย่าง แรก เขา รี ยก โลกิยะ อย่าง หลัง 
เขา รี ยก โลกุ ต ตระ. 

เมื่อ จิต ใจ มัน ยัง เป็น โลก ๆ อยู่ มัน ก็มีแ ต , จะ ตก เป็น ฝ่าย 
กิเลส; เพราะ ฉะนั้น ต้อง มี เจตนา สำรวม ระวัง เต็ม ที่ จึง จะ มี ศีล 
ได้ อย่าง โลกิยะ; แล้ว ก็ ล้ม ลุก คลุก คลานอยู่ เรื่อย. ถ้า มี ศีล อีก แบบ 
หนึ่ง โดย ที่ จิต ใจ มัน เปลี่ยน ไม่ มี ทาง ที่ จะ ให้ เกิด เจตนา ที่ จะ ล่วง 
ศีล มัน ก็ ไม่ มี อะไร ที่ จะ ต้อง ระมัด ระวัง หรือ ควบ คุม; มัน เป็น 
อำนาจ ของ การที่ จิต ใจ ไม่ มี โอกาส คือ มัน พ้น หรือ มัน เหนือ 
โอกาส ที่ จะ ละเมิด ศีล; เป็น เรื่อง ของ ธรรม, ที่มี ธรรมะ สูง เป็น 
จิต ไม่ มี โอกาส ที่ จะ เกิด กิเลส อัน เป็น เหตุ ให้ ล่วง ศีล. ไม่ ต้อง สำรวม 
ระวัง อะไร มัน ก็ ไม่ มี ทาง จะ ขาด ศีล และ มัน เป็น การ มี ศีล อย่าง 
เสมอ ต้น เสมอ ปลาย โดย ไม่ ต้อง มี เจตนา. อย่าง นี้ก็ เรียก ว่า แบบ 
โลกุ ต ตระ อย่าง โลกุ ต ตระ คือ เหนือ โลก. 

ความ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น นี้ก็ เหมือน กัน; ถ้า มัน ยัง เป็น อย่าง ที่ 
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ต้อง มี เจตนา อยู่ มัน ก็ เหมือน กับ ศีล ต้อง ควบ คุม ด้วย โดย เจตนา. 
ถ้า หมด กิเลส หมด ความ ยึด มั่น ถือ มั่น แล้ว ก็ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น 
เหมือน กัน; แต่ เป็น อย่าง ที่ ไม่ ต้อง ควบ คุม, ไม่ ต้อง มี การ เจตนา; 
ที่ จึง เรียก ว่า กำกวม. 

คำ ว่า โลกิยะ โลกุ ต ตระ สอง คำ นี้ก็มื ความ หมายอย่าง นี้; 
อย่า ใช้ ผิดๆ ไป ตาม คน บาง พวก ที่ เอา คำ นี้ ไป ใช้ ผิดๆ ว่า โลกิยะ 
แล้ว เอา เช้า ไป ในเ รอง โลก ๆ นั้น ให้ เอา เข้า ไป. อยาก กิน ปลา 
อย่า กลัว ก้าง อยาก เล่น กับ ลูก เขียด อย่า กลัว เหม็น คาว ก็ เอา เข้า 
ไป; เพราะ เข้า ใจ ไป ว่า โลกิยะ สอนอย่าง นั้น; ส่วน โลกุ ต ตระ นี้ก็ 
ให้ เว้น จาก สิ่ง นั้น โดย เด็ด ขาด. 

สำหรับ เรา ไม่ สอนอย่าง นั้น ทั้ง โลกิยะ โลกุ ต ตระ; เรา นั้น 
ล้วน แต่ จะ ไป ใน ทาง ที่ จะ ไม่ เอา กับ มัน. ที่ ว่า ยัง เป็น โลกิยะ นั้น 
ต้อง ล้ม ลุก คลุก คลาน ยัง ไม่ ชนะ, ยัง ควบ คุม ไว้ ไม่ ได้; อย่าง นี้ 
มัน ยัง เป็น โลกิยะ อยู่. ถ้า ต้อง การ เดิน ไป ทาง เดียว กัน และ ถ้า เรา 
ยัง อยู่ ใน วิสัย คน ธรรมดา อยู่ ยัง ข้าม ขึ้น มา ไม่ ได้ มัน ก็ ต้อง ล้ม ลุก 
คลุก คลาน ไป ก่อน; เดี๋ยว มี ศีล เดี๋ยว ขาด ศีล ไป บ้าง สลับ กัน ไป 
ก็ เป็น โลกิยะ : โลกิยะ ศีล โลกิยะ ทาน, โลกิยะ อะไร ก็ ตาม ใจ, 
แล้ว แต่ จะ เรียก; จน กว่า เมื่อ ไร จะ เขยิบ ขึ้น ไป ถึง ระดับ ที่ ไม่ 
ล้ม ลุก คลุก คลาน อีก คือ แน่ นอน ลง ไป เพราะ ว่า พ้น แล้ว ก็ เรียก 
ว่า เป็น โลกุ ต ตระ. 

เ รอง โลกิยะ โลกุ ต ตระ นั้น ให้ เดิน ไป เครี อ เดียว กัน, ให้ ไป 
ตาม หลัง กัน อย่า แยก ทาง กัน เดิน หัน หลัง ให้ กัน. 
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ถ้า ให้ พวก โลกิยะ นี้ จม อยู่ ใน กิเลส ยอม รับ บาป ยอม รับ กรรม 
ยอม เกลือก กลั้ว อยู่ ด้วย กิเลส อย่าง นี้ มัน เป็น โลกิยะ ของ พวก 
อันธพาล; ไม , ใช่ ความ หมาย ที่ ถูก ต้อง ใน พระ พุทธ ศาสนา. เรา 
จะ ต้อง รู้ ความ สับสน กลับ กลอก กำกวม ของ คำ แต่ ละ คำ เหล่า 
นี้ ไว้ ให้ พอ. “ให้ พอ” นี้ ไม่ ได้ หมาย ความ ว่า ให้ ท่วม หู ท่วม ตา, 

ให้ พอ สมควร ที่ จะ รับประกัน ความ เข้า ใจ ผิด. ฉะนั้น ทุกอย่าง จะ 
พูด ได้ ว่า เป็น โลกิยะ อย่าง หนึ่ง เป็น โลกุ ต ตระ อย่าง หนึ่ง; ถ้า มัน 
กลับ ล้ม ลุก คลุก คลาน ได้ ก็ เรียก ว่า โลกิยะ, ภาษา บาลี เรียก 
ว่า กลับ กำเริบ เป็น อย่าง เดิม ได้ เรียก ว่า โลกิยะ; ไม่ กลับ 
กำเริบ อย่าง เดิม ต่อ ไป นึ่นก็ เรียก ว่า โลกุ ต ตระ. 

ความ คิด ที่ เป็น กิเลส นั้น ไม่ อาจ จะ เกิด ได้ อีก ต่อ ไป ก็ เป็น 
โลกุ ต ตระ, ถ้า ระงับ ได้ บาง คราว แล้ว มัน กลับ เกิด ได้ อีก ไม่ ว่า จะ 
พยายาม ทำ ดี ถึง ที่ สุด อย่าง ไร ก็ ยัง เรียก ว่า โลกิยะ อยู่. เพราะ ฉะนั้น 
กิเลส ทุก ซี่อมี อยู่ มาก มาย หลาย สิบ ซื่อ ที่ เรา จะ ละ มัน นั้น เป็น ผล 
อย่าง โลกิยะ ก็มี อย่าง โลกุ ต ตระ ก็ มี; ถ้า กลับ กำเริบ ได้ ก็ เป็น 
โลกิยะ, ไม่ กลับ กำเริบ อีก ต่อ ไป ก็ เป็น โลกุ ต ตระ. 

ขอ ให้ ไป สังเกต ดู จิต ใจ ของ เรา เอง ที่ จะ ละเว้น อะไร ใน 
ปัจจุบัน นี้, จะ ละเว้น ความ คิด นึก ชนิด ไหน แล้ว มัน กลับ มา อีก : 

เช่น ให้ ละ บุหรี่ ละ อะไร เหล่า นี้ อยู่ ที่นึ่ ละ ได้ พอ สึก ออก ไป มัน ก็ 
กลับ มา อีก; นึ่คือ อาการ ของ โลกิยะ โลกุ ต ตระ ที่ มัน ต่าง กัน. ที่ พูด 
ว่า ความ ฝัน เป็น เครื่อง กัด ที่ แน่ นอน นั้น มัน ก็ เนื่อง จาก สิ่ง นี้ คือ; 

ถ้า ใน ส่วน สึก ของ ใจ มัน ละ กิเลส ซื่อ นี้ ได้ เด็ด ขาด ถอน ราก ถอน 
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เหง้า แล้ว มัน ก็ จะ ไม่ มี การ ฝัน ในเ รอง ราว ที่ อาศัย กิเลส ชนิด นั้น 
ต่อ ไป. 

ทีนี้ เพียง แต่ จะ เอา เจตนา ตื่น ๆ อยู่ เป็น หลัก นัก มัน ก็ ไม่ 
ค่อย แน่ มัน อาจ จะ เล่น ตลก กับ เรา ได้; ในเ รอง ฝัน ไม่ ใช่ ฝัน คืน นี้ 
พรุ่ง นี้ มะ รน นี้ ไม่ ใช่ อย่าง นั้น, อาจ นาน ๆ เท่าไร ก็ ได้; เพราะ 
มัน ยัง ไม่ ประจวบ เหมาะ ที่ จะ แสดงออก มา. เรา เรียก กัน ต่าง ๆ 
ใน พระ พุทธ ศาสนา ก็ เรียก ว่า “สัญญา”, สัญญา แต่ หน หลัง 
สะสมอยู่ ใน สันดาน ใน ที่ แห่ง ใด แห่ง หนึ่ง ปรุง เป็น ความ ฝัน ออก 
มา. มัน เก็บ ไว้ ใน ส่วน ที่ เป็น ความ ไร้ สำนึก เป็น รน ช 00ทร010น3 
อยู่ เวลา นี้; แต่ แล้ว มัน เก็บ ไว้ มาก มี โอกาส เหมาะ เมื่อ ไร มัน 
ปรุง ออก มา เป็น สำนึก เมื่อ หลับ เมื่อ ฝัน ก็ ได้ หรีอ เมื่อ ตื่น ๆก็ ได้ 
ถ้า มัน เป็น เรื่อง ฝัน จรีง ๆ ไม่ ใช่ อาการ ของ ท้อง เสีย หรือ มี ความ 
เจ็บ ไข้ อย่าง อื่น. 

คำ สำคัญ นั้น ก็ คือ คำ ว่า “ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น” ถ้า ไม่ ยึด มั่น ถือ 
มั่น โดย เจตนา อยู่ ละ ก็ มัน ยัง ไว้ ใจ ไม่ ได้, ยัง เอา ตัว ไม่ รอด คือ มัน 
ต้อง มี เจตนา ที่ จะ ควบ คุม. 

อย่า เพ่อ ไว้ ใจ อย่า เพ่อ นอน ใจ แม้ ว่า มัน จะ ไม่ เกิด ความ 
ยึด มั่น ถือ มั่น ที่ ปรากฏ; แต่ มัน ยัง ยึด มั่น ถือ มั่น อยู่. ถ้า แสดง ได้ 
ด้วย ความ ฝัน ละ ก็ ดู ให้ ดี เถอะ; มัน เป็น ความ ไม่ ยึด มั่น ถือ มั่น ที่ 
ไม่ แท้. ถ้า เป็น ด้วย ปัญญา มัน ถอน ราก ถอน เหง้า ของ ความ 
ยึด มั่น ถือ มั่น ได้ จึง จะ เป็น จรี ง. 

เดี๋ยว นี้ เรา ยัง เป็น ปุถุชน อยู่ มัน ก็ ต้อง ชนิด แรก ชนิด ที่ ต้อง มี 



/V ผ — 123 



ความ กำกวม ของ ภาษา เป็น สิง ที ควร ระวัง 



เจตนา, ให้ พยายาม ปลูก หรีอ ว่า เจริญ, เจริญ เจตนา นี้ ให้ ดี ให้ 
ถูก ให้ แรง ให้ หนัก ขึ้น; ก็ จะ ควบ คุม ความ ยึด มั่น ถือ มั่น ไว้ ได้ 
จน กว่า จะ ถึง ขนาด ถึง เวลา ที่ ว่า ความ ยึด มั่น ถือ มั่น จะเ รม อ่อน 
กำลัง ลง : เริ่ม ฟาย แพ้ เริ่ม มา อยู่ ใน อำนาจ จน ถึง จะ ต้อง ตาย 
แน่ จะ ต้อง สิ้น สูญ ไป แน่. ถ้า ถึง ขนาด จะ สิ้น สูญ ไป แน่ อย่า งนี้ก็ 
เรียก ว่า เป็น พระ โสดาบัน ไต้, คือ มัน เข้า รูป เข้า รอย เข้า หน ทาง ที่ 
จะ สิ้น สูญ ไป อย่าง แน่ นอน. ถ้า มัน หมด เลย ก็ เป็น พระ อรหันต์, 
ถ้า โสดาบัน ก็ ยัง ละ การ ยึด มั่น ถือ มั่น ไม่ ไต้ แต่ เริ่ม แสดง ว่า จะ ไต้ 
แน่ นอน; พระ อรหันต์ นั้น เป็น ที่ สิ้น สุด ของ ความ ยึด มั่น ถือ มั่น. 

นี่ก็ เป็น ระดับ ที่ มนุษย์ แบ่ง เหมือน ยัน; แต่ ก็ เป็น การ แบ่ง ไป 
ตาม ลักษณะ ของ ธรรมชาติ ของ จิต ใจ : จิต ที่ เริ่ม เปลี่ยน ตัว, จิต ที่ 
เข้า ใกล้ ไป ตาม เนื้อหา มาก ขึ้น, เข้า ใกล้ มาก ขึ้น จน ถึง ที่ สุด; 
จาก ความ ยึด มั่น ถือ มั่น อย่าง ธรรมดา สามัญ ไป สู่ ความ ไม่ มืค วาม 
ยึด มั่น ถือ มั่น. ถึง แม้ ว่า ความ ยึด มั่น ถือ มั่น นี้ก็ เป็น คำ พูด, เป็น 
เพียง คำ พูด, เป็น เพียง การ บัญญัติ ทาง คำ พูด ของ มนุษย์. 
ตัว ธรรมชาติ ตัว จริง ก็ คือ จิต ที่ เกิด ขึ้น เป็น อย่าง นั้น อย่าง นี้ เรา 
เรียก ว่า ความ ยึด มั่น. เริ่ อง คำ พูด นี้ บาง ที ฟัง ผิด ฟัง เป็น อย่าง อื่น 
ไป เสีย ก็มื มัน จึง ต้อง ศึกษา ความ หมาย ของ คำ พูด. 

ทีนี้ก็ มืบุค ค คล พวก หนึ่ง ที่ เรียก 1 ว่า พระ ปัจเจก พุทธะ, ท่าน 
รู้จัก สิ้ง เหล่ านี้ดี ใน จิต ใจ มี อะไร เป็น อย่าง ไร; รู้ดี แต่ ไม่ รู้ ว่า เรียก 
ชื่อ อะไร เหมือน ยัน; เพราะ ไม่ ต้อง การ จะ พูด ยับ ใคร เลย ไม่ ต้อง 
เรียก ว่า อะไร, ไม่ ต้อง เรียก อะไร ว่า อะไร ทั้ง หมด. แต่ ท่าน รู้ดีเ กิน 
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กว่า ที่ จะ รู้ ว่า ความ รู้สึก อย่าง นั้น ไม่ มี เหลือ อยู่ เลย. ท่าน ไม่ พูด 
ไม่ เรียก ชื่อ เรียก ชื่อ ไม่ เป็น ไม่ อยาก จะ พูด ไม , อยาก จะ เรียก 
ไม , อยาก จะ ทำ อะไร ให้ ลำบาก เกิน ความ จำ เป็น; ทำ แต่ ใน ส่วน 
ตัว ส่วน จิต ใจ แล้ว ก็ เสร็จ กัน; นี่ เรียก ว่า พระ ปัจเจก พุทธะ อย่าง นี้ 
ก็ มี. ถ้า จะ บีบ บังคับ ให้ ท่าน พูด ท่าน ต้อง พูด เป็น เ รอง เป็น ราว 
ไม่ พูด เป็น คำ บัญญัติ เฉพาะ หรือ ไม , พูด เป็น ภาษา ธรรม ะธัม โม 
อะไร, ท่าน จะ พูด เป็น เ รอง เป็น ราว เหมือน กับ เล่า นิทาน แล้ว ก็ 
ไม่ รู้ ว่า เรียก ว่า อะไร. อย่าง นี้ พูด ได้ ไม , ใช่ จะ พูด ไม่ ได้ เสีย เลย; 
แต่ ก็ ไม่ สนใจ เรื่อง ภาษา พูด. เรื่อง ที่ เขา สมมุติ บัญญัติ อะไร กัน นั้น 
ไม , รู้ ทั้ง นั้น, อย่าง นี้ก็มี อยู่ พวก หนี่ง เหมือน กัน; มัน ก็มี ผล ถึง ที่ สุด 
เหมือน กัน คือ ว่า ดับ ความ ยึด มั่น ถือ มั่น ได้ หมด เลย เหมือน กัน 
แต่ พูด ไม่ เป็น. บาง ที อย่าง นี้ จะ สะดวก กว่า สนุก กว่า. 

ใน คำ สวด กรวด นํ้าที่ คุณ สวด อยู่ ทุก วัน ทุก เย็น นั้น ตอน ท้าย 
มือ ย่าง นี้ ดู' ให้ ดี : ถ้า อะไรๆ มัน พร้อม แล้ว แต่ มัน ไม่ พร้อม ที่ จะ 
เป็น ผู้รู้ ผู้' พูด 1 ได้ “ขอ ให้ เป็น ปัจเจก พุทธะ, ขอ ให้ ได้ ญาณ เป็น 
เครื่อง รู้” เฉพาะ ตน อัน สูง สุด เทอญ คือ ความ เป็น อย่าง นี้. “รู้ 
เฉพาะ ตน อัน สูง สุด เทอญ” รู้ ความ ดับ หมด แห่ง ความ ยึด มั่น 
ถือ มั่น แต่ พูด กะ ใคร ไม่ เป็น, ขี้ เกียจ รอ เรื่อง ต่าง ๆ ที่ ประดับ ให้ 
สวย งาม นั้น ขี้ เกียจ รอ; ต้อง การ ความ ดับ โดย ตรง เฉพาะ ตน. 

พระ ปัจเจก พุทธะ แปล ว่า รู้ เฉพาะ ตน ผู้ เดียว ก็ ยัง เรียก ว่า 
ดีที่ สุด ที เดียว สำหรับ ความ ดับ ทุกข์, และ มัน จะ สะดวก กว่า 
สบาย กว่า ใน เมื่อ ศึกษา จาก ข้าง ใน ล้วน ตลอด เวลา; มืค วาม 
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ตั้งใจ จ รง มี ความ บริสุ ทธิ*' ใจ และ เฝืา ดู อยู่ ข้าง ใน ล้วน ก็มีค วาม 
รู้ ได้ เหมือน กัน; ดัง เช่น, ความ คิด เช่น นี้ มา อีก แล้ว, มา อีก แล้ว, 
มา อีก แล้ว, คอย กำ หรา บ มัน อยู่ อย่าง นี้; เดี๋ยว อย่าง นั้น มา อีก แล้ว 
เดี๋ยว อย่าง นี้ มา อีก แล้ว; ความ รู้ ก็ รู้' ทุกที; อัน ไหน มา ว่า เป็น 
อย่าง ไร อัน ไหน มา เกิด ผล อย่าง ไร. แต่ ใน ที่ สุด มัน ก็ คือ ความ ยึด 
มั่น ถือ มั่น เท่า นั้น เอง, จน กระทั่ง มัน เบื่อ หน่าย มัน เกลียด เหลือ 
เกลียด. 

มัน เบื่อ หน่าย เหลือ จะ เบื่อ หน่าย ใน เรื่อง ของ ตัว กู-ของ กู 
อย่าง นี้, จน กัน หนึ่ง มัน เที่ยว ลง เที่ยว ลง เที่ยว ลง จน ตาย ทันที 
จน ตาย สนิท ไป เลยอย่าง นี้; แล้ว ก็ ไม่ มี ทาง ที่ จะ ขาด ศีล ทุศีล อะไร 
เหมือน กัน ทั้ง ที่ ไม่ ได้ เรียน ศีล ไม่ ได้ เรียน สมาธิ ไม่ ได้ เรียน 
ปัญญา มัน ก็ เป็น ของ มัน อยู่ พร้อม ไป ใน ตัว แล้ว. มี ศีล สมาธิ 
ปัญญา ชนิด ที่ ไม่ มี เจตนา เลย อยู่ ใน ตัว เสร็จ ก็ เป็น ทางออก 
อัน หนึ่ง ที่มี ไว้ สำหรับ คน ที่ ซื่อ ตรง ต่อ ตัว เอง. เดี๋ยว นี้มี แต่ อันธพาล 
หลอก ลวง : ทำ ไม่ ไหว ทำ ไม่ ได้ ยาก เกิน ไป ไม่ ใช่ วิสัย ของ เรา; 
มัน ก็ ไม , ได้ จรีง เหมือน กัน, มัน ก็ ล้ม เหลว จริง เหมือน กัน. จะ ไป โทษ 
ว่า ธรรมะ มัน ยาก นี้ ยัง ไม่ ถูก หรอก, ธรรมชาติ มี ไว้ พอคื ๆ, แต่ 
มนุษย์ เหลว ไหล เอง; เพราะ การ ถูก ดึง ถูก จูง ถูก ยั่ว ไป ใน ทาง 
ตรง กัน ข้าม ตาม ความ เจริญ ของ สมัย นี้. 

ต้อง หยุด ที แล้ว ถ้า พูด ไป ก็ จะ เป็น ด่า ความ เจริญ สมัย นี้ 
พอ กัน ที. เกั 
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ฟ้า สาง 

ทาง ฝ่าย บรรพ สิต 



จาก ธรรม โ ฆษณ์ ของ พุทธ ทาส 
“ฟ้า สาง ระหว่าง ๕๐ ปีทื่มี สวน โมกข์ [ตอน ๒]'' 

หมวด ที่ ๕ ชุด รวม เรื่อง ปกิณ ณ กะ อันดับ ที่ & ๖ . ง บน พื้น แถบ สี ม่วง 
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ท่าน สาธุชน ผู้มีค วาม สนใจ ใน ธรรม ทั้ง หลาย, 

าร บรรยาย เป็น ครั้ง ที่ ๗ ประจำ วัน เสาร์ ภา คอ สาฬ ห- 
มู ซา ใน วันนี้ อาตมา ก็ ยัง คง กล่าว เรื่อง ฟ้า สาง ใน 
ทิศ ทาง ต่าง ๆ ต่อ ไป ตาม เดิม. ต้อง ขอ อภัย ที่ ว่า 
จะ ต้อง มี การ บรรยาย ชุด นี้ เรื่อย ๆ ไป จน จบ, ยัง ไม่ อาจ จะ เปลี่ยน 
เรื่อง แม้' ว่า' จะ มีผู้ มา' ใหม่ หรอ ผู้ที่ ไม่ เคย ได้ ฟัง เรื่อง นี้. 

เรื่อง ฟ้า สาง นี้ เป็น ความ มุ่ง หมาย ทั้ง หมด คือ ต้อง การ ให้ 
สิ่ง ต่าง ๆ มัน สาง ขึ้น ไป ใน ทาง ที่ ดี, เรา มี ความ มีด มนท์ ห 1 อมี 
ความ หยุด ชะงัก ไม่ สำเร็จ ประโยชน์ อยู่ หลาย ๆ อย่าง หรือ 
เกือบ จะ ทุกอย่าง เพราะ ว่า ทุกอย่าง นั้น สามารถ จะ ทำ ให้ ดี กว่า นี้ 
ได้ นั่น แหละ จึง ต้อง นึก ถึง เรื่อง ฟ้า สาง ของ ทุก ๆ อย่าง. อาตมา 
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ก็ เลย ถือ โอกาส ว่า บรรยาย กัน เสีย ให้ หมด ใน โอกาส ที่ เรียก ว่า 
“สวน โมกข์ ครบ รอบ ๕ ๐ ปี”. ครั้ง ที่ แล้ว มา พูด เรื่อง ฟ้า สาง ทาง 
อุบาสก อุบาสิกา คือ ฆราวาส ใน วันนี้ จะ พูด ถึง ฟ้า สาง ทาง ฝ่าย 
บรรพชิต. 

ข้อ แรก นั้น จะ ต้อง นึก ถึง ความ หมาย ของ สอง คำ นี้ เป็น 
ส่วน สำคัญ. อย่า เอา ลักษณะ ภาย นอก เป็น หลัก; เช่น คำ ว่า เพศ 
มี คำ ว่า เพศ บรรพชิต หรีอ เพศ คฤหัสถ์; อย่าง นี้ อาจ จะ ถือ เอา 
ความ หมาย ชนิด ที่ ตรง กัน ข้าม เกิน ไป ก็ ได้; เพศ บรรพ ชิตอยู่ ใน ปา, 
เพศ คฤหัสถ์ อยู่ ที่ บ้าน, ที่ จริง มัน ก็มีค วาม สำคัญ อยู่ ที่ นั่น แหละ 
แต่ ว่า ต้อง ถือ เอา ความ หมาย ให้ พอ ดี. 

สาวก ของ พระ พุทธเจ้า นี้ แบ่ง ออก เป็น สอง พวก คือ พวก 
ที่ อยู่ บ้าน เรือน เรียก ว่า อา คา ริก สาวก, แล้ว พวก ที่ ไม่ มี บ้าน เรือน 
ก็ เรียก ว่า อ นาคา ริก สาวก. แต่ แล้ว ดู ให้ ดี ว่า ทั้ง สอง พวก นี้ 
จะ ไป ไหน? ต้อง การ อะไร? ถ้า มัน ถูก ต้อง ตาม ความ หมาย 
ของ สาวก ก็เริ ยก ว่า มุ่ง หมาย จะ ไป นิพพาน เป็น ที่ สุด, 
จะ บรรลุ นิพพาน เป็น ที่ สุด ด้วย กัน ทั้ง นั้น. อย่า เข้า ใจ ไป ว่า 
มัน เดิน คน ละ ทาง อย่าง ที่ ว่า หัน หลัง ให้ กัน; พวก หนึ่ง เดิน ไป ทาง 
นี้, แล้ว พวก หนึ่ง ก็ หัน หลัง ให้ เดิน ไป อีก ทาง หนึ่ง, อย่าง นั้น มัน 
ผิด หมด. จะ ต้อง มอง ให้ เห็น ภาพ ว่า ทั้ง บรรพชิต และ ทั้ง คฤหัสถ์ 
เดิน ไป ทาง เดียว กัน พวก ที่ ยัง ละ จาก บ้าน เรือน ไม่ ได้ ยัง ต้องอยู่ 
กับ บ้าน เรือน นี้ก็มี ความ จำ เป็น ที่ จะ ต้อง ประพฤติ ปฏิบัติ อยู่ ที่ 
บ้าน เรือน เพื่อ ความ มุ่ง หมายอย่าง เดียว กัน กับ บรรพชิต ที่ ว่า 
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เพื่อ การ บรรลุ ถึง นิพพาน. 

พวก บรรพชิต ที่ ยัง ไม , ต้อง การ จะ บรรลุ นิพพาน ก็มี เพื่อ 
อยู่ อย่าง มี ความ ทุกข์ น้อย ตาม ที่ จะ เป็น ไป ได้. ฆราวาส ยัง 
ไม่ ต้อง การ จะ บรรลุ ถึง นิพพาน ก็ มี; แต่ จะ อยู่ อย่าง ความ เป็น ผู้มี 
ความ ทุกข์ น้อย, มี ความ ทุกข์ น้อย, อย่า งนี้ก็ มี. ใจ ความ สำคัญ 
มัน จึง ไป อยู่ ตรง ที่ ว่า ไม , มี ความ ทุกข์ หรือ มี ความ ทุกข์ แต่ 
น้อย ที่ สุด. เท่า ที่ จะ ทำ ได้ บาง คน เข้า ใจ ผิด เอา มาก ๆ ถึง กับ ว่า 
ตรง กัน ข้าม. แล้ว พวก ที่ ยัง ต้องอยู่ ที่ บ้าน ที่ เรือน นั้น ก็ ทอด อาลัย 
เหมือน กับ ว่า ตายอยาก คิด ไม่ ไหว ไป ไม่ ได้ ทำ ไม่ ได้ มัน ก็ เลย 
ทำ ไม่ ได้ เอา จริง ๆ, เมื่อ คิด ว่า ทำ ไม่ ได้, เมื่อ จิต มัน คิด ว่า ทำ 
ไม , ได้ มัน ก็ ทำ ไม่ ได้ จริง ๆ เหมือน กัน; ฉะนั้น อย่า ได้ ปล่อย ให้ 
ความ คิด ชนิด นี้ เข้า มา. 

สำหรับ คำ ว่า “บรรพชิต” นี้ มี ความ หมาย ที่ สำคัญ อยู่ เพียง 
ว่า เว้น หมด ที่ มัน ควร จะ เว้น แล้ว ก็ ถึง ให้ หมด เท่า ที่ มัน ควร จะ 
ถึง ได้; ฉะนั้น อะไร ๆ ที่ พวก ที่ อยู่ ที่ บ้าน หรือ ที่ วัด ก็ ตาม เถอะ 
จะ เว้น ได้ ก็ เว้น ให้ หมด และ ส่วน ที่ มัน จะ ทำ ให้ ถึง ได้ ก็ ถึง ให้ หมด 
นี้ จะ เรียก ว่า บรรพชิต, ไม่ ได้ เอา เรื่อง บ้าน หรือ เรื่อง วัด เป็น หลัก. 
ไป คิด ดู เอา เอง ว่า อะไร เรา จะ เว้น ได้ กี่ อย่าง? เกี่ยว กับ ศีล ก็ดี 
เกี่ยว กับ มารยาท ก็ดี เกี่ยว กับ โคจร ที่ เที่ยว ไป เที่ยว มา ก็ดี นี่ 
อะไร ที่ จะ เว้น ได้ ก็ เว้น เสีย ให้ หมด, ที่ จะ ถึง ให้ ได้ กี่ อย่าง ก็ ถึง 
เสีย ให้ หมด ว่า จะ ปฏิบัติ อะไร ได้ บ้าง ก็ ปฏิบัติ เสีย ให้ หมด 
ไม่ เห็น เป็น เรื่อง เล็ก น้อย. เรื่อง ที่ ควร ละ ก็ ละ ไม่ เห็น เป็น เรื่อง เล็ก 
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น้อย, เ รอง ที่ จะ ต้อง ถึง ให้ ได้ ก็ ไม่ เห็น ว่า เป็น เรื่อง เล็ก น้อย, มัน 
จะ เล็ก น้อย เท่าไร ก็ ถือ 1 ว่า มี ความ สำคัญ มาก ที่ ละ ก็ ต้อง ละ ที่ จะ 
ถึง ก็ ต้อง ถึง. คำ ว่า “บรรพชิต” มี ความ หมาย ได้ เป็น สอง ฝ่าย 
เพราะ คำ คำ นี้ เรา จะ แปล ว่า “เว้น” ก็ ได้, แปล ว่า “ถึง” ก็ ได้. 

เมื่อ อยู่ ที่ บ้าน ถ้า เว้น ทุกอย่าง ที่ ควร เว้น และ พยายาม ให้ 
ถึง ทุกอย่าง ที่ ควร ถึง มัน ก็ เป็น บรรพ ชิตอยู่ ที่ บ้าน. นี้ ฟัง แล้ว 
แปลก หู ว่า เป็น บรรพ ชิตอยู่ ที่ บ้าน; บาง คน ก็ จะ ไม่ เชื่อ, แล้ว ก็ 
หา ว่า ว่า เอา เอง. จะ ว่า เอา เอง หรอ ไม่ ว่า เอา เอง ก็ดูที่ คำ คำ นั้น 
เป็น บรรพ ชิตอยู่ ที่ บ้าน มัน แปลก หู แต่ ถ้า เนื้อ แท้ ของ เรื่อง ใจ 
ความ ของ เรื่อง มัน อยู่ อย่าง นี้. ลอง เว้น ที่ ควร เว้น ให้ หมด และ 
ลุ ถึง ที่ ควร ลุ ถึง ให้ หมด มัน ก็ เป็น บรรพชิต; แล้ว มัน ก็ อยู่ ที่ บ้าน 
ก็ ได้ ตาม ความ สะดวก. เพราะ เป็น ที่รู้ กัน อยู่ แล้ว ว่า พระ โสดา- 
บัน พระ สกิทาคามี พระ อนาคามี สาม พวก นี้ อยู่ ที่ บ้าน ก็ ได้; 
แล้วจะ ไม่ จัด ให้ เป็น บรรพชิต ได้ อย่าง ไร เพราะ ว่า เป็น สมณะ โดย 
สมบูรณ์ แล้ว ด้วย ชํ้าไ ป. 

อย่า แยก ออก จาก กัน ให้ มาก เกิน ความ จริง, อย่า แยก วัด 
ออก จาก บ้าน ให้ มัน มาก เกิน ความ จริง, อย่า แยก ฆราวาส 
ออก จาก พระ ให้ มัน มาก เกิน ความ จริง. ถ้า เรา ทำ อย่าง พระ 
อยู่ ที่ บ้าน มัน ก็ เป็น พระ ทื่บ้า น. ถ้า เป็น ฆราวาส ปฏิบ้ ติดีที่ สุด 
โดย ความ หมาย นี้ มัน ก็ เป็น พระ อยู่ ที่ บ้าน. อย่าง นี้ จะ เรียก 
ว่า ฟ้า สาง ได้ หรือ ไม่? ถ้า แต่ ก่อน ไม่ เคย คิด อย่าง นี้ เดี๋ยว นี้มีค วาม 
คิด อย่าง นี้ มัน ก็ น่า จะ ถือ ว่า เป็น ฟ้า สาง ลืม หู ลืม ตา มากกว่า เดิม. 
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บรรพชิต โดย ภาษา คน ก็ อย่าง หนึ่ง, บรรพชิต โดย ภาษา 
ธรรม ก็ อย่าง หนึ่ง. บรรพชิต โดย ภาษา คน ก็ สำหรับ เด็ก ๆ เห็น 
พระ แดง ๆ มา ก็ สาธุ ยก มือ ไหว้; นั้น มัน เอา ข้าง นอก เป็น หลัก 
ตาม ประสา เด็ก ๆ, ประสา คน ที่ ไม่ รู้ ว่า บรรพชิต นั้นมื หัวใจ อยู่ 
ที่ ไหน. นี่ บรรพชิต อย่าง นี้ เป็น บรรพชิต ใน ภาษา คน. ถ้า มา ศึกษา 
รู้ ว่า บรรพชิต นั้น เว้น สิ่ง ที่ ควร เว้น แล้ว ก็ ถึง สิ่ง ที่ ควร ถึง มัน อยู่ ที่ 
หัวใจ ไม่ ได้ อยู่ ที่ ร่าง กาย ข้าง นอก; มุ่ง หมาย ความ เป็น บรรพชิต 
ที่ ตรง นั้น; อย่า งนี้ก็ เรียก' ว่า บรรพชิต ใน ภาษา ธรรม. 

เรื่อง ภาษา คน ภาษา ธรรม นี้มืป ระ โยชน์ มาก ขอ ให้ ช่วย 
กำหนด จด จำ ไว้ ให้ ดี เอา ไว้ ใช้ เป็น ประโยชน์ ให้ มาก ที่ สุด ใน 
ทุก ๆ เรื่อง ซึ่ง จะมื มา ข้าง หน้า. ภาษา คน ภาษา ธรรม อัน หนึ่ง 
มอง ข้าง นอก, อัน หนึ่ง มอง ข้อง ใน, อัน หนึ่ง มอง ที่ ชื่อ หรือ คำ, 

อัน หนึ่ง มอง ที่ ความ หมาย อัน ลึก ซึ้ง. 

ที่นี้ก็ จะ พิจารณา ให้ ละเอียด ต่อ ไป ถึง ว่า ความ มุ่ง หมาย หรือ 
ความ หมาย ของ บรรพชิต มัน อยู่ ที่ ไหน? บรรพชิต เว้น ที่ ควร เว้น 
แล้ว ก็ ทำ ที่ ควร ทำ, แล้ว ก็ ไป ที่ ควร ไป นี้ เพื่อ ไป สู่ สิ่ง สูง สุด ที่ มนุษย์ 
ควร จะ ได้ ควร จะ ถึง, เขา เรียก กัน ว่า จุด หมาย ปลาย ทาง หรือ 
อะไร ทำนอง นี้. ปลาย ทางอยู่ ที่ ไหน ก็ ไป ที่ นั่น. สำหรับ พุทธ- 
บริษัท ปลาย ทาง มัน ก็ อยู่ ที่ พระ นิพพาน คือ ความ หลุด พ้น; 

จะ เป็น ฆราวาส ที่ บ้าน เรือน หรือ เป็น บรรพ ชิตอยู่ ที่ วัด ที่ ปา ล้วน 
แต่มื จุด หมาย ปลาย ทาง เดียว กัน. ทุก คน ต้อง พยายาม ที่ ให้ เป็น 
การ เดิน ทาง, ให้ ชีวิต นี้ เป็น การ เดิน ทาง คือ ดีฃื้น ๆ ดีขื้ น, แล้ว ก็ 
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ไป ใน ทิศ ทาง เดียว กัน ไม่ 1 ว่า' จะ เป็น ผู้ที่ อยู่ บ้าน เรื อน ห' รือ ว่า ผู้ที่ 
ไม่ มี บ้าน เรือน. 

ทีนี้ จะ ต้อง พูด กัน ตรง ๆ นิด หน่อย อย่า หา ว่า กระทบ 
กระเทียบ : เพราะ บรรพชิต สมัย นี้ จะ กลาย เป็น อยู่ บ้าน เรือน 
ไป เสีย แล้ว ก็ มี, เพราะ ว่า กัด วา อาราม กุฏิ วิหาร บาง แห่ง มัน คล้าย 
กับ บ้าน เรือ นของ เศรษฐี คฤหบดี ไป เสีย ก็ มี, ไม่ เป็น อย่าง สมัย 
พุทธกาล. ครั้ง พุทธกาล จะ ไม , มี ภิกษุ องค์ ใด องค์ หนึ่ง ที่ อาจ จะ 
มี กุฏิ วิหาร อยู่ อย่าง กับ บ้าน ของ คฤหบดี; อยู่ กระท่อม ดิน เล็ก ๆ 
นั้น น่ะวิ เศษ ที่ สุด แล้ว เป็น เรื่อง ส่วน ตัว, โดย มาก ก็ จะ อยู่ ที่ 
รวม ๆ กัน เรียก ว่า วิหาร คือ โรง ใหญ่ ๆ หลังคา เตี้ย ๆ มุด เข้า ไป, 
ตั้ง เตียง เตียง ทำ ด้วย ไม้ เป็น แถว ไป ก็ อยู่ ใน นั้น ชั้น ธรรมดา 
เหมือน กับ ว่า ไป อยู่ โรง พยาบาล ชั้น อนาถา ก็ นอน เตียง เป็น ตับ ไป, 
ถ้า ชั้น พิเศษ ก็ ไป อยู่ ห้อง คน เดียว พิเศษ. ครั้ง พุทธกาล ชั้น พิเศษ ก็ 
กุฏิ ดิน เล็กๆ เพราะ ทำ ใหญ่ เกิน กว่า นั้น ไม , ได้ มัน ผิด วินัย, แล้วจะ 
มี อะไร อย่าง ทีม อยู่ เดี๋ยว นี้ ไม่ ได้ มัน ผิด วินัย. นั่น แหละ คำ ว่า 
บ้าน เรือน หรือ คำ ว่า ไม่ มี บ้าน เรือน นี้ มัน ผิด มัน เปลี่ยน แปลง 
ไป จน ผิด กับ สภาพ เดิม. ขอ ให้ นึก ถึง สภาพ เดิม แล้ว ก็ จะ เข้า ใจ 
เรื่อง นี้ ได้ ดี. 

ที่ ว่า บรรพชิต ไม่ มี บ้าน เรือน มัน ใช้ ได้ สำหรับ บรรพชิต 
สมัย หนึ่ง ยุค หนึ่ง ใน สถานการณ์ อย่าง หนึ่ง. เดี๋ยว นี้เรื ยก 1 ชื่อ' ว่า 
บรรพชิต แต่ ไม่ อยู่ ใน ฐานะ ที่ ไม่ มี บ้าน เรือน, กลับ จะ มี บ้าน เรือน 
ยิ่ง กว่า บ้าน เรือน. ถ้า ไป เทียบ กับ คน ยาก จน บาง คน, ชาว ไร่ 
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ชาวนา อยู่ กระท่อม อยู่ บ้านอย่าง ที่ เรียก ว่า ของ คน จน มัน ก็ จะ รู้สึก 
ขัด แย้ง กัน มาก ที เดียว สำหรับ จะ พูด ว่า อยู่ บ้าน เรีอ นหรี อ ไม่ อยู่ 
บ้าน เรือน. 

ทีนี้ ถ้า ว่า อยู่ วัด เอา ละ อยู่ ที่ วัด หรือ อยู่ ใน ปา ก็ ตาม ถ้า 
ไม่ เว้น ที่ ควร จะ เว้น แล้ว ไม่ ลุ ถึง ที่ ควร จะ ลุ ถึง จะ เป็น อย่าง ไร? 
จะ แต่ง ตัว อย่าง บรรพชิต กิน อยู่ อย่าง บรรพชิต อะไร ๆ อย่าง 
บรรพชิต อยู่ ใน ปา ด้วย แล้ว ก็ ไม่ เว้น สิ่ง ที่ ควร เว้น แล้ว ก็ ไม่ ลุ ถึง 
สิ่ง ที่ ควร ลุ ถึง จะ เป็น อย่าง ไร? จะ เป็น บรรพชิต ได้ ที่ ตรง ไหน? 

ทีนี้ จะ บอก ความ หมาย สำคัญ ว่า ความ หมาย ที่ แท้ จริง 
ของ บรรพชิต กับ ฆราวาส นั้น มัน ต่าง กัน อยู่ ที่ ตรง ว่า 
ออก ไป เป็น บรรพชิต เพื่อ ได้ รับ ความ สะดวก ใน การที่ จะ 
บรรลุ นิพพาน, ใน การที่ จะ เดิน, เดิน ไป ทาง ไกล ไป สู่ นิพพาน 
อยู่ อย่าง บรรพชิต สะดวก กว่า. เปรียบ เทียบ ให้ เห็น ง่าย ก็ เหมือน 
ว่า คน จะ เดิน ทาง ไกล สอง คน, คน หนึ่ง แบก หาม หิ้ว ของ 
นุง นัง ๆ ไป หมด, แล้ว อีก คน หนึ่ง ตัว เปล่า ไม่ ได้ ถือ แบก อะไร, 
แล้ว สอง คน นี้ คน ไหน มัน จะ เดิน สะดวก? นั่น แหละ คือ ความ 
ต่าง กัน. ฉะนั้น การที่ จะ ออก มา เป็น บรรพชิต ก็ เพื่อ ออก มา สู่ 
ความ สะดวก ที่ จะ เดิน ทาง ไกล ไป นิพพาน. 

อ่าน ดู ทุก สูตร หรือ ทุก เรื่อง ใน พระ บาลี ที่ เกี่ยว กับ คน ออก 
บวช นั้น จะ พบ ว่า เขา ได้ ฟัง ธรรมะ ที่ พระ พุทธเจ้า แสดง แล้ว, 
เข้า ใจ ชัดเจน ว่า อย่าง นั้น ๆ แล้ว คับ ทุกข์ ได้ จริง นี่ I ขา เข้า , ใจ 
ชัดเจน แล้ว เขา ก็ เกิด ความ รู้สึก ขึ้น มา ว่า การที่ จะ ปฏิบัติ อย่าง 
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ที่ พระ พุทธเจ้า ทรง แสดง ให้ ฟัง นั้น ใน เพศ ฆราวาส ทำ ยาก, ใช้ 
คำ ว่า “จะ ประพฤติ พรหมจรรย์ ให้ บริสุ ทธิ บ้ริ บูรณ์ ด้วย ดี เหมือน 
สังข์ ที่ ขัด ดี แล้ว ใน เพศ ฆราวาส นั้น ทำไม , ได้. ฆราวาส คับ แคบ 
เป็น ทาง มา แห่ง ธุลี ก็ ทำ ไม่ ได้ หรอ ทำ ได้ ยาก. เมื่อ เรา ต้อง การ 
เรา ก็ ละ เลีย จึง ออก มา บวช ออก จาก เรือน, บวช เป็น ผู้ ไม่มื เรือน 
เพื่อ ว่า จะ ประพฤติ พรหมจรรย์ นั้น ให้ บริสุ ทธี้ บริบูรณ์ ด้วย ดี, 
เหมือน หอย สังข์ ที่ เขา ขัด แล้วดี ได้ โดย ง่าย นี้ จึง บวช” อย่าง นี้ 
ทั้ง นั้น. ทุก สูตร และ ทุก เรื่อง ของ การที่ ออก บวช จะ เป็น อย่าง นี้ 
ทั้ง นั้น. มัน ก็ เหลือ อยู่ นิด เดียว ที่ ว่า เพื่อ ความ สะดวก ใน การที่ 
จะ ประพฤติ พรหม จร รย่ใ ห้บรื สุทธิ้ บริบูรณ์ ด้วย ดี เหมือน สังข์ ที่ เขา 
ขัด แล้ว. ดัง นั้น มัน อยู่ ที่ นั่น อยู่ ที่ สะดวก กว่า พูด ได้ ว่า สะดวก 
กว่า. ฉะนั้น อย่า เอา มา เป็น คู่ ปรปักษ์ ขนาด ตรง กัน ข้าม ถ้า ว่า 
ออก บวช ไม่ ได้ มัน ก็ ไป อย่าง คน เดิน ช้า ๆ แบก ของ หนัก พะ รุง 
พะรัง; เหมือน กับ แบก บ้าน แบก เรือน ไป ด้วย อย่าง นี้ มัน ก็ ไป ช้า. 
ฉะนั้น ถ้า เรา 1 ไม่ มืภา ระ อย่าง นั้น เรา ก็ ไป เร็ว อย่า ถือ ว่า จะ ไป 
ไม่ ได้ เลีย เลย. 

ทีนี้ ถ้า ว่า เดี๋ยว นี้ คน ที่ บ้าน ที่ เรือน บาง คน เป็น พ่อ บ้าน 
แม่ เรือน ก็ ได้ ที่ อิสระ, เป็น ผู้ อิสระ แก่ บ้าน แก่ เรือน; เขา 
อาจ จะ จัด บ้าน เรือ นของ เขา ให้ มี ความ เป็น อยู่ ที่ สะดวก แก่ 
เขา ใน การที่ จะ ประพฤติ พรหมจรรย์ ให้ คล้าย กับ พวก ที่ 
อยู่ ที่ วัด ก็ ได้ ถ้า เรา เป็น คน มี ทรัพย์ มี กำ ล้ง เป็น ผู้ เป็น อิสระ 
จัด บ้าน จัด เรือน ใน บ้าน ใน เรือน นั้น ให้ สะดวก แก่ การ 
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ประพฤติ พรหมจรรย์ ใ หด กว่า ทื่วัด บาง วัด ก็ อาจ จะ ได้. นี่ พูด 

อย่าง นี้ มัน จะ รุนแรง ไป แต่ ว่า มัน เป็น ความ จริง จึง ขอ ให้ มี การ 
ปรับ ปรุง เปลี่ยน แปลง ให้ มัน เกิด ฟ้า สาง คือ เปลี่ยน ไป ใน ทาง ที่ 
ดี โดย เฉพาะ อย่าง ยิ่ง สำหรับ บรรพชิต. 

มัน มี ปัจจัย ของ ความ สำเร็จ และ ความ ไม , สำเร็จ ไม่ ว่า จะ 
ศึกษา อะไร จะ ปฏิบัติ อะไร ทำ งาน อะไร มอง ดู ให้ ดี มัน มี ปัจจัย 
แห่ง ความ สำเร็จ และ ปัจจัย แห่ง ความ ไม่ สำเร็จ อยู่ ด้วย กัน ทั้ง นั้น, 
แล้ว ก็ ขอ ให้ มุ่ง หา ปัจจัย แห่ง ความ สำเร็จ เถอะ. เมื่อ มัน มี อะไร 
กี่ อย่าง ๆ ก็ ทำ ไป เท่า ที่ จะ ทำ ได้ มัน ก็ จะ ได้ รับ ความ สำเร็จ. 

บาง ที การ บวช นี้ เป็น เพียง การ กระทำ ชั่ว คราว เหมือน สมัย 
นี้ที่นิ ยม กัน สมัย นี้ ออก มา บวช เพื่อ ศึกษา ทดลอง จน ถึง ที่ สุด 
แล้ว ก็ กลับ ไป เป็น ฆราวาส อย่า งนี้ก็ มี; แม้ ว่า จะ ไม่ ตรง ตาม ความ 
ประสงค์ เดิม. แต่ โบราณ นั้น ไม , มีที่ จะ บวช แล้วกลับ ไป เป็น 
ฆราวาส, เอา ความ รู้ ไป ใช้ นั้น ไม่ มี ไม่ มี ระเบียบ ไม , มี ประเพณี. 
แต่ เดี๋ยว นี้มี ก็ ยัง นับ ว่า มี ส่วน ดี แหละ, ดี กว่า ไม่ ได้ บวช. แม้ จะ 
เป็น การ บวช ชั่ว คราว ก็ ยัง ดี กว่า ไม่ ได้ บวช, เพราะ จะ ได้ รู้ เรื่อง 
ว่า บวช นั้น มี อะไร บ้าง, ทำ อย่าง ไร บ้าง, แล้ว ไป ครอง เรือนอยู่ ที่ 
บ้าน ที่ เรือน ให้ มัน มี ความ หมาย ของ คำ ว่า “บวช” ได้ มาก ขึ้น 
ก็ ได้ รับ ประ โยชน์ อยู่ เหมือน กัน. 

จึง มอง ดู กัน ว่า เป็น บรรพชิต กัน ที่ ไหน? เป็น บรรพ ชิตอยู่ 
ที่ ไหน? เป็น บรรพชิต ที่ บ้าน ก็ ได้ อย่าง ที , พูด มา แล้ว, เป็น 
บรรพชิต ใน ปา ซึ่ง มิ ใช่ บ้าน ก็ ได้. แต่ ถ้า ดีที่ สุด ถูก ต้อง ที่ สุด ต้อง 



๑๒๙ 
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พูด ว่า เป็น บรรพ ชิตอยู่ ใน หัวใจ. ความ เป็น บรรพชิต นั้น อย่า เอา 
ไว้ ที่ บ้วน, อย่า เอา ไว้ ที่ ปา เลย, เอา ไว้ ใน หัวใจ ชิ. หัวใจ มัน อยู่ ที่ 
ไหน ก็รู้กั นอ ยู่ แล้ว ให้ มี ความ เป็น บรรพ ชิตอยู่ ใน หัวใจ. ถ้า อย่าง 
นี้ แล้ว ก็ ทำ บ้าน ให้ เป็น วัด ได้, มี วัด อยู่ ที่ บ้าน ได้ โดย ความ หมาย 
ใน ภาย ใน. 

เดี๋ยว นี้ เรา มัน ประสบ ความ ลำบาก ตรง ที่ ว่า โลก มัน เปลี่ยน 
มาก เกิน ไป, อะไรๆ มัน เปลี่ยน มาก เกิน ไป จน สับสน กัน ไป หมด. 
ความ เจริญ แผน ใหม่ นั้น มัน กลาย เป็น ว่า ยุ่ง, ยิ่ง ยุ่ง ยิ่ง ดี ยิ่ง มีเ รอง 
มาก ยิ่ง ดี ยิ่ง มี ภาระ มาก ยิ่ง ดี, มัน ก็ เลย ขัด ขวาง กัน บ้าง เป็น 
ธรรมดา กับ การที่ จะ ถือ หลัก ว่า จะ บรรลุ ความ สงบ, จะ พ้น จาก 
ความ รบกวน แห่ง กิเลส; เพราะ เรา บูชา วัตถุ. บูชา วัตถุ นั้น คือ บูชา 
ความ สุข สนุก สนาน, เอ ร็ดอ ร่อย ทาง 1 วัตถุ จน เป็น ทาส ของ วัตถุ 
ไป หมด แล้ว. ที่ บวช ไม่ ได้ หริ อ บวช ไม่ จริง บวช แล้ว ก็ ไม่ จริง นี้ 
เพราะ ว่า เป็น ทาส ของ วัตถุ. ระวัง ว่า ความ เป็น ทาส ของ วัตถุ นี้ เป็น 
ข้า ศึก ของ พรหมจรรย์; ไม่ ว่า จะ อยู่ ที่ บ้าน หริ ออ ยู่ ที่ 1 วัด อยู่ ที่ ไหน 
ก็ ตาม เป็น ทาส ของ วัตถุ ได้ ทั้ง นั้น แหละ. ถ้า ที่ ไหน มัน มี ปัจจัย แห่ง 
ความ สุข ทาง วัตถุ มาก แล้ว ที่ นั่น ก็ เป็น ทาส ของ วัตถุ มาก ไม่ ว่า 
ที่ บ้าน ไม่ ว่า ที่ วัด. 

เดี๋ยว นี้ คน เคย ชิน กับ ความ สุข สนุก สนาน เอ ร็ดอ ร่อย ทาง วัตถุ 
จึง สั่น หัว ที่ จะ มา ประ พถุติ พรหมจรรย์ เอา ชนะ กิเลส มัน ก็ เลย 
หา คน ที่ จะ บวช จริง ยาก คือ คน ที่ จะ สมัคร บวช ประ พฤติ พรหม- 
จรรย์ นั้น ก็ หา ยาก บวช แล้ว ก็ ยัง ไม , ประ พฤติ ให้ ถูก ต้อง ตาม 
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กฎเกณฑ์ อัน นั้น ก็ หา คน บวช จริง ๆ มัน ก็ ยาก. นี่ แหละ ความ 
เป็น บรรพชิต มัน ก็ มืด มัน ลง มืด มัว ลง มัน ควร จะ รู้จัก สาง กัน 
เสีย ที. 

ถ้า เรา ยัง นิยม ความ รู้สึก สงบ ไม่ วุ่นวาย พอ ใจ ความ เรียบ- 
ง่าย อยู่ อย่าง เรียบ ง่าย ไม' มี ความ' วุ่นวาย นั้น แหละ จะ ง่าย ใน 
การ นี่ จะ เป็น บรรพชิต. ถ้ามื การ ดำรง ชีวิต ไป ใน ทาง นี่ ได้ เปรียบ แก่ 
กิเลส, ฟัง ยาก หน่อย นะ : มี การ ดำรง ชีวิต ชนิด นี่ ได้ เปรียบ ฝ่าย 
กิเลส, ทั้ง คน อยู่ บ้าน ทั้ง คน อยู่ วัด มี การ ดำรง ชีวิต ชนิด นี่ ได้ เปรียบ 
แก่ ฝ่าย กิเลส. ฝ่าย พญา มาร ได้ เปรียบ ฝ่าย นี่ จะ เป็น พระ เป็น 
อะไร นี้ กลับ ยาก ลำบาก หรีอ เสีย เปรียบ; เพราะ ว่า จิต ของ เขา นั้น 
มัน ไป บูชา วัตถุ เสีย แล้ว. จิต ของ ประชาชน ไป บูชา วัตถุ เสีย แล้ว 
มัน ก็ ได้ เปรียบ แก่ ฝ่าย กิเลส หรีอ ฝ่าย พญา มาร ไป ตั้งแต่ ต้น. 

นี่ จะ เป็น ให้ เปลี่ยน แปลงอย่าง ใหญ่ หลวง จน นี่ วัด มัน ก็ กลาย เป็น 
นี่ รวบ รวม สมบัติ พัสถาน ภาระ อะไร ต่าง ๆ ยิ่ง กว่า นี่ บ้าน. ถ้า ให้ 
พูด ตรง ๆ ก็ พูด ว่า บาง คน นี่ อยู่ นี่ บ้านกลับ มี ความ สงบ มากกว่า 
บาง คน นี่ อยู่ วัด นี่ เป็น บรรพชิต. บรรพชิต บาง คน มี ภาระ อย่าง 
ชาว บ้าน มาก เกิน ไป ทั้ง นี่ ชาว บ้าน บาง คน อยู่ นี่ บ้าน เขา ก็มี ภาระ 
อย่าง ชาว บ้าน น้อย กว่า. 

นี่ แหละ ความ มีด ของ บรรพชิต ซึ่ง มัน ควร จะ สาง ควร จะ 
สาง ฉะนั้น จึง ของ พูด ถึง อาการ นี่ จะ สาง กัน ได้ อย่าง ไร. 

ขอ ให้ ทุก คน เตรียม พร้อม นี่ จะ เดิน ทาง. บรรพ ชิตอยู่ นี่ บ้าน 
หรีอ บรรพ ชิตอยู่ วัด นี้ กลาย เป็น พูด คำ นี่ ตลก ว่า บรรพ ชิตอยู่ บ้าน 
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หรอ บรรพ ชิตอยู่ วัด ก็ ตาม เตรียม ตัว เดิน ทาง. ทั้ง พวก ที่ อยู่ ที่ บ้าน 
และ ทั้ง พวก ที่ อยู่ ที่ วัด; ใช้ คำ ว่า พุทธ บรีษั ทดีก ว่า ทั้ง พวก ที่ อยู่ ที่ 
บ้าน และ ทั้ง พวก ที่ อยู่ ที วัด ล้วน แต่ เป็น บรรพชิต ขอ ให้ เตรียม 
พร้อม เพื่อ การ เดิน ทาง, ไม่ สร้าง อุปสรรค ที่ จะ ขวาง ทาง, มี ศีล 
มี สมาธิ มี ปัญญา สุด! เมือ ด้วย กัน' ทั้ง นั้น. มา ถือ หลัก อย่าง นี้ ว่า 
อยู่ ที่ บ้าน ก็ ตาม, อยู่ ที่ วัด ก็ ตาม มัน จะ ทำ ได้ มาก เท่าไร ก็ ทำ ให้ 
สุด ความ สามารถ เท่า นั้น ใน การที่ จะ มี ศีล เต็ม ที่ ของ ฆราวาส, 
มี สมาธิ อย่าง เต็ม ที่ ของ ฆราวาส, มี ปัญญา อย่าง เต็ม ที่ ของ 
ฆราวาส, ไม่ หลง ใน อารมณ์ ที่ เป็น ที่ ตั้ง ของ กิเลส ที่ เป็น การ 
หน่วง เหนี่ยว' ให้ เนิ่น' ช้า คือ สิ่ง ที่ ให้ เกิด สนุก สนาน เอ? ด อร่อย ทาง 
ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ. 

ฆราวาส แม้ จะ มี ศีล ไม่ เท่า พระ แต่ ถ้า ฆราวาส ถือ ศีล 
ฆราวาส เต็ม ที่ ก็มี ผล เท่า กัน. มัน จะ มี ผล เท่า กัน สำหรับ ความ 
เป็น ฆราวาส ที่ จะ เดิน ไป อย่าง ช้าๆ. บรรพชิต มี ศีล มากกว่า ก็มี 
ผล เท่า กัน ที , จะ เดิน ไป อย่าง เร็ว ๆ; เพราะ ว่า มัน แยก กัน แล้ว ว่า 
จะ เดิน ช้า หรีอ จะ เดิน เร็ว. 

สมาธิ นั้น ก็มี กำลัง ใจ เท่า กัน ได้ มุ่ง มั่น ต่อ ปลาย ทาง. มี 
คำ บัญญัติ ดีที่ สุด อยู่ คำ หนึ่ง คือ คำ บัญญัติ ที่ ว่า สมาธิ คือ อะไร? 
สมาธิ คือ เอ กัคค ตา จิต ที่มีพ ระ นิพพาน เป็น อารมณ์ ที่จรี ง คำ นี้ 
ก็ เคย เอา มา พูด ให้ ฟัง หลาย หน แล้ว กลัว ว่า จะ ไม่ ค่อย สนใจ. 
โดย ส่วน ใหญ่ ให้ ถือ ว่า เอ กัคค ตา จิต คือ จิต ที่มี อารมณ์ เดียว มี 
นิพพาน เป็น อารมณ์ คือ นิพพาน เป็น เพียง อารมณ์ เดียว ของ 
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เอ กัคค ตา จิต นั้น; นั้น แหละ คือ สมาธิ. ฉะนั้น อยู่ บ้าน ก็ ได้ อยู่ วัด 
ก็ ได้ ขอ ให้ มี จิต ชนิด ที่มี พร ะ นิพพาน เป็น อารมณ์ สมาธิ นั้น 
สมบูรณ์; เมื่อ ข้าง ภาย ใน คือ จิต เป็น อย่าง ไร แล้ว ข้าง นอก มัน จะ 
หมุน ตาม ไป เอง. ให้ ทุก คน เลย อยู่ ที่ บ้าน หรือ อยู่ ที , วัด ก็ ตาม มี 
ปณิธาน ที่ ว่า มี พระ นิพพาน เป็น อารมณ์ มุ่ง พระ นิพพาน กัน 
ทั้ง นั้น; ยัง อยู่ ไกล ก็ มุ่ง แต่ ที่ ไกล ใกล้ แล้ว ก็ มุ่ง ใกล้ ๆ นั้น แหละ; 
ไม่ ว่า อยู่ ใกล้ หรือ อยู่ ไกล, ไม่ ว่า เป็น ผู้ ครอง เรือน หรือ อยู่ อย่าง 
ไม , มี เรือน ก็ จง มุ่ง พระ นิพพาน เป็น อารมณ์ ด้วย กัน. นั่น แหละ คือ 
สมาธิ ที่มีค วาม หมาย เต็ม ที่. 

ทีนี้ เรื่อง ปัญญา นั้น มา สุด อยู่ ง่ายๆ ตรง ที่ ว่า ทุกอย่าง มัน 
เป็น เช่น นั้น เอง ตาม กฎ ของ อิทัป ปัจจ ย ตา. อย่า ไป มัว ทะเลาะ กับ 
มัน, ทะเลาะ กับ มัน ก็ คือ ว่า จะ เอา ให้ ได้ อย่าง ที่กูต้ องการ จะ เอา 
ให้' ได้' อย่าง ที่ กูต้' องการ แล้ว คน นั้น มัน จะ เจ็บ ปวด มัน จะ ลง นั่ง 
นั้า ตาน อง หน้า อยู่ เรื่อย ๆ ไป แหละ. เพราะ ไม่ รู้ ว่า ทุกอย่าง มัน เป็น 
เช่น นั้น เอง ตาม กฎ ของ อิทัป ปัจจ ย ตา. แม้ จะ เป็น ฆราวาส ก็ อย่า 
ต้อง ร้องไห้ แหละ เป็น การดี ใน เมื่อ สิ่ง ต่าง ๆ มัน ไม่ เป็น ไป ตาม ที่ 
ตัว ต้อง การ; เพราะ สิ่ง ต่าง ๆ มัน จะ ต้อง เป็น ไป ตาม กฎ ของ 
อิทัป ปัจจ ย ตา. เรา จะ เป็น อะไร ก็ ไม่ ต้อง เป็น ทุกข์. 

จะ พูด ให้ ลืม ยาก สัก หน่อย หนึ่ง ว่า เกิด เป็น คน ทั้ง ที อย่า เป็น 
ทุกข์ ให้ ละอาย แมว; เพราะ ว่า แมว มัน ไม่ เป็น ทุกข์ นี่ แล้ว คน เป็น 
ทุกข์ จะ ดี กว่า แมว ได้ อย่าง ไร, ถ้า อนุญาต ให้ พูด แรงกว่า นั้น ก็ 
ต้อง พูด ว่า อย่า ให้ ละอาย หมา ชิ; เพราะ ว่า หมา มัน ก็ ไม่ เป็น ทุกข์ 
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เหมือน กัน. เรา เลี้ยง ไว้ หลาย ตัว ไว้ ศึกษา ไว้ เป็น ครู ดู อยู่ ทุก วัน 
ทุก อิริยาบถ มัน ไม่ ได้ เป็น ทุกข์ เหมือน ชนิด ที่ ท่าน สมภาร เป็น ทุกข์ 
นี่ ก็ เลย ว่า เกิด เป็น คน ทั้ง ที อย่า ต้อง เป็น ทุกข์ ให้ ละอาย แมว. 
นั้น แหละ คือ ปัญญา ที่ มัน พอ แก่ ความ หมาย ทุกอย่าง, มืค วาม 
เป็น เช่น นั้น เอง เรียก ว่า ตก ตา, ตก ตา เป็น ไป ตาม เหตุ ตาม ปัจจัย 
ของ อิทัป ปัจจ ย ตา ไป ยินดี ไป รัก ให้ โง่, ไป เกลียด ให้ โง่, ไป กลัว 
ให้ โง่ ไป อะไร ให้ มัน โง่ ทำไม เล่า. ไม่ ต้อง ไป รัก ไป โกรธ ไป 
เกลียด ไป กลัว ไป วิตก กังวล อาลัย อาวรณ์ กับ มัน ซิ, แล้ว มัน ก็ 
ไม่ มืค วาม ทุกข์ ดอก. นี่ เรียก ว่า ปัญญา, ปัญญา ถึง ที่ สุด เลย. 
ปัญญา ใน พระ พุทธ ศาสนา ไม่ ใช่ ว่า ต้อง ไป ทำ วิปัสสนา ทุก 
รูป แบบ, ทำ อะไร ทุก รูป แบบ ถ้า เพียง แต่ เห็น ว่า สิ่ง ทั้ง ปวง เป็น 
เช่น นั้น เอง จน ไม่ ไป ยินดี ยินร้าย กับ มัน แล้ว ก็ นั่น แหละ ปัญญา 
มัน ถึง ที่ สุด ได้ เพียง เท่า นั้น จะ ทำ วิปัสสนา ไป ถึง ไหน มัน ก็ ไป จบ 
อยู่ ที่ ตรง นั้น แหละ, ตรง ที่ เฉย ได้ ต่อ สิ่ง ทั้ง ปวง ว่า เป็น เช่น นั้น เอง, 
มัน เป็น ต ถา ตา. 

ฉะนั้น อยู่ ที่ บ้าน หรือ อยู่ ที่ วัด มัน ก็มื ปัญญา เดียว กัน นี้ แหละ, 
ไม , ใช่ คน ละ ปัญญา เลย. มัน จะ เพียง แต่ ว่า มาก หรือ น้อย กว่า กัน. 
ถ้า อยู่ ที่ วัด สะดวก แก ฝน อยู่ มาก มัน ก็ อาจ' จะมื มาก มี ง่าย มี 
รี ว, อยู่ ที่ บ้าน มันงุ่ ม ง่าม หน่อย แต่ ก็ ต้อง มือ ย่าง นี้ แหละ ฉะนั้น 
อะไร เกิด ขึ้น ก็ เอา ตก ตา นี่ แหละ มา รับ หน้า ไว้ ก่อน โดย ไม่ ต้อง 
ยินดี ยินร้าย. ไม , ว่า อะไร ที , มัน จะ เกิด ขึ้น ใน ลักษณะ ไหน จะ ดี จะ 
ชั่ว จะ กำไร จะ ขาด ทุน จะ แพ้ จะ ชนะ จะ กี่ อย่าง ๆ มัน ก็ ต้อง 
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ต ถา ตา ไว้ ก่อน, คือ ตั้ง ตัว ให้ ได้ ด้วย คำ ว่า “ตถ ตา’’ ตั้ง ตัว ให้ คง ที่ 
อยู่ ได้ อย่า ให้ เอียง อย่า ให้ เซ ตั้ง ตัว ไว้ ให้ มั่น คง ได้ ด้วย คำ ว่า 
ตถ ตา - มัน เช่น นั้น เอง. ครั้น ตั้ง ตัว ได้ อย่าง นี้ แล้ว ก็ดู ต่อ ไป ว่า 
จะ ทำ อย่าง ไร ต่อ ไป ให้ มัน สม หรือ ให้ มัน เข้า กับ ตถ ตา ใน เรื่อง นี้. 
แล้ว ก็ แก้ไข ไป ซิ, ทำ ไป ซิ, มัน ก็ ต้อง ประสบ ความ สำเร็จ. นี่, เรียก 
ว่า ไม่ ต้อง ร้องไห้ ไม่ ต้อง หัวเราะ ไม่ ต้อง ยินดี ไม่ ต้อง ยินร้าย, 
เป็น ผู้ที่ ได้ รับ ประโยชน์ ของ พระ พุทธ ศาสนา หรือ ของ พระ ธรรม. 

เดี๋ยว นี้ เรา พูด ถึง บรรพชิต เรื่อง ของ บรรพชิต, เรื่อง ฟ้า สาง 
ของ บรรพ ชิต. บรรพชิต ยัง จะ ต้อง มี ความ รับ ผิด ชอบ แปลก 
ออก ไป จาก ฆราวาส. เมี่อ อยู่ ใน เพศ บรรพชิต บรื โภค อาหาร ของ 
ชาว เมือง นี้; ถ้า เป็น ฆราวาส ธรรมดา บริโภค อาหาร ของ ตน เอง 
ความ รับ ผิด ชอบ ใน การที่ จะ ต้อง ปฏิบัติ ให้ สม กับ การที่ จะ บริโภค 
อาหาร ของ ชาว เมือง มัน ยัง มือีก ส่วน หนี้ ง. ฉะนั้น พวก บรรพชิต 
ที่ ออก จาก บ้าน จาก เรือน มา อยู่ อย่าง นี้ แล้ว บริโภค อาหาร ของ 
ชาว บ้าน ชาว เมือง ต้อง นึก ถึง ข้อ ที่ เขา ถวาย ด้วย ศรัทธา และ ด้วย 
ความ เคารพ. เอา อาหาร มา ถวาย พระ นี้ ถวาย ด้วย ศรัทธา 
หวัง ว่า จะ ได้ มืผล มือ ะ ไร ใหญ่ โตก ว้าง ขวาง, แล้ว ถวาย ด้วย ความ 
เคารพ. 

เมื่อ คน คน หนึ่ง เขา อาละวาด เขา ซื่อ นาย น ริน ทร์ กลึง เขา 
ด่า พระ อย่าง นี้ ว่า “เอา มา ให้ ฉัน แล้ว ยัง ต้อง ไหว้ อีก, เอา มา ให้ ฉัน 
ทั้ง ที่ แล้ว ยัง ต้อง ไหว้ อีก’’ เขา ว่า อย่าง นี้; แล้ว พระ เหล่า นี้ ปฏิบัติ 
ไม่ สม กับ การที่ เขา เอา มา ให้ ฉัน ทั้ง ที แล้ว ยัง ต้อง ไหว้ อีก. เขา ก็ 
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โฆษณา เป็น เ รอง ครก โครม มาก ที่ สุด อยู่ หลาย ปี. นี่ เขา ให้ สำนึก 
ใน ข้อ ที่ ว่า บรรพชิต บริโภค อาหาร ของ ชาว เมือง ที่ ถวาย ด้วย 
ศรัทธา แล้ว ยัง ไหว้ อีก. พูด ภาษา หยาบ คาย ก็ ว่า เอา มา ให้ กิน 
แล้ว ยัง ต้อง ไหว้ อีก, แล้ว ทำไม ไม่ ทำ ให้ สม กับ อาการ อย่าง นั้น ล่ะ? 

นี่ แหละ จะ ต้อง ร่วม มือ กัน, ผู้ ให้ และ ผู้ รับ ร่วม มือ กัน ทำ ให้ 
เกิด ประโยชน์ สำเร็จ ตาม ความ มุ่ง หมาย ของ การ มี พรหมจรรย์ 
แห่ง พระ พุทธ ศาสนา, ซึ่ง พระองค์ ตรัส ว่า ธรรม วินัย นี้ เพื่อ 
ประโยชน์ สุข เกื้อกูล แก่ มหาชน ทั้ง เทวดา และ มนุษย์ เธอ จง ช่วย 
กัน รักษา สืบ อายุ ธรรม วินัย นี้ ไว้ เพื่อ ประโยชน์ แก่ มหาชน ทั้ง 
เทวดา และ มนุษย์, แล้ว ช่วย กัน อบรม สั่ง ลอน จน กระ ทั้ง ว่า 
มหา ซน เหล่า นั้น จะ บอกกล่าว สั่ง สอน กัน ได้ สืบ ต่อๆ ไป ใน ลำพัง 
มหาชน เหล่า นั้น; หมาย ความ ว่า ให้ ชาว บ้าน รู้ ธรรมะ จน 
สามารถ บอก สอน ต่อ ๆ สืบ กัน ไป โดย ไม่ ต้อง มืบร รพ ชิต ก็ ยัง ได้. 
ท่าน หวัง มาก ถึง ขนาด นี้ มัน ก็ เป็น หน้าที่ ของ บรรพชิต. บรรพชิต 
ไม่ มี บ้าน เรือน ไม่ ได้ ทำ นา เอง ไม่ ได้ ปรุง อาหาร เอง แต่ บริโภค 
อาหาร ของ ชาว บ้าน ใน ฐาน ะผู้มื ชีวิต อยู่ ด้วย ของ ที่ผู้ อื่น ให้ 
บรรพชิต ก็ ต้อง รับ ผิด ชอบ มากกว่า ใน การที่ จะ ทำ ให้ ศาสนา หริ อ 
พรหมจรรย์ ยัง คง มือ ยู่ ใน โลก นี้. 

วันนี้ เรา ก็ พูด กัน ถึง เรื่อง ฟ้า สาง ทาง บรรพชิต โดย ตรง. ครั้ง 
ที่ แล้ว มา พูด ถึง เรื่อง ฟ้า สาง ทาง ฝ่าย ฆราวาส อุบาสก อุบาสิกา 
เอา ไป เปรียบ เทียบ จับดู่ กัน ดู. 
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ฟ้า สาง ทาง สม ณ สา รูป 



เอ้ า, ทีนี้ก็ จะ พูด ถึง เรื่อง โดย หัว ข้อ ว่า : ฟ้า สาง ทาง สม ณ- 
สา รูป คือ เมื่อ พูด ถึง เรื่อง บรรพชิต แล้ว ก็ จะ พูด ถึง เรื่อง บรรพชิต 
กัน ไป ให้ มัน หมด ฟ้า สาง ทาง สม ณ สา รูป. 

บาง คน อาจ จะ ไม่ เข้า ใจ คำ ว่า “สม ณ สา รูป" คำ นี้ แปล ว่า 
มี รูป สมควร แก่ สมณะ, มี รูป สมควร แก่ ความ เป็น สมณะ คือ มี 
กิริยา อาการ ท่า ทาง ความ ปรากฏ สมควร แก่ ความ เป็น สมณะ 
ก็ เหมือน ที่ เรา หวัง หรอ เรา รู้จัก กัน อยู่ นี้ ถ้า ว่า เป็น พระ จะ ต้อง 
มีกิริ ยา ท่า ทาง อาการ แสดงออก มา อย่าง 1 ไร, กิริยา อา การที่ 
แสดงออก มา สมควร แก่ สมณะ นั่น แหละ เรียก ว่า สม ณ สา รูป. 
เป็น พระ ต้อง มี สม ณ สา รูป คือ มี กิริยา อาการ สมควร แก่ ความ เป็น 
สมณะ ผู้ สงบ กิเลส ได้. สมณะ แปล ว่า ผู้ สงบ สงบ อะไร? สงบ 
สิ่ง ที่ วุ่น ว่าย คือ กิเลส สงบ กิเลส เสีย ได้ จึง เรียก ว่า สมณะ; เป็น 
สมณะ ก็ ต้อง มี ปรากฏการณ์ ภาย นอก แสดง ว่า เป็น สมณะ. 

นี่ มัน เป็ น ทั้ง ขน บ ธรรมเนียม ประเพณี และ เป็ น ทั้ง เรื่อง จริง 
ที่ มัน จะ ต้อง ทำ ให้ จริง. เรา จึง ถือ เป็น หลัก กัน มา ว่า พอ เห็น รูป 
ร่าง หน้า ตา กิริยา ท่า ทาง ก็ พอ จะ บอก ได้ ว่า คน นี้ เป็น พระ, 
คน นี้ เป็น สมณะ ใช้ จีวร สี เหลือง และ ก็ ถือ บาตร ถือ กลด อะไร 
เข้า ด้วย แล้ว ก็ดู ง่าย เข้า อีก. แต่ นั่น ไม่ ใช่ เรื่อง ที่ สำคัญ มัน อยู่ ที่ 
ลักษณะ ที่ แสดงออก มา ทาง กาย วาจา ใจ. การ กระทำ ทาง กาย 
ก็ดี การ พูด จา ก็ดี ความ คิด นึก ก็ดี มี ลักษณะ สม กับ ความ เป็น 
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สมณะ. ใน ทุก ๆ อิริยาบถ : เดิน ยืน นั่ง นอน ก็ มี อาการ แห่ง 
ความ เป็น สมณะ, แล้ว ก็ ทั้ง ใน ที่ ลับ ทั้ง ใน ที่ แจ้ง คือ ทั้ง ภาย นอก 
และ ทั้ง ภาย ใน มี ลัก ษณา การ แห่ง ความ เป็น สมณะ. 

เมื่อ กล่าว โดย ผล ก็ ว่า สงบ ชนิด ที่ ไม่ ทำ อันตราย แก่ ตน เอง 
และ แก่ ผู้ : อื่น. ถ้า เขา เป็น สมณะ จริง มี ความ สงบ รำงับ จริง จะ 
ไม่ มี การทำ ตน ให้ เดือด ร้อน หรือ เป็น ทุกข์ แล้ว ก็ ไม่ ทำ ให้ ผู้ อื่น 
เดือด ร้อน หรือ เป็น ทุกข์ มื่ฃ ยายออก ไป ถึง ลัง คม. ส่วน ตัว บุคคล 
ผู้ นั้น ก็ สงบ รำงับ ไม่ ทำ ตน เอง ให้ เดือด ร้อน ด้วย กิเลส; ถ้า กิเลส 
ของ ตน เอง ทำ ตน เอง ให้ เดือด ร้อน วุ่นวาย อยู่ ก็ ไม่ เป็น สมณะ ก็ 
ไม , มี ความ เป็น สมณะ. นี่เรื ยก' ว่า สมณะ' ใน ภาย 1 ใน. นี้ ถ้า ว่า เป็น 
ออก ไป ถึง ภาย นอก ก็ ทำ ผู้ อื่น ให้ พลอย สงบ สุข ด้วย, ทำ ลัง คม 
ให้ เป็น สุข ด้วย, ตาม ความ มุ่ง หมาย มา แต่ ดึก ดำ บรรพ์ ว่า สมณะ 
นี้ เป็น สัญลักษณ์ ของ ความ สงบ, จูง จิต ใจ ให้ คน รู้สึก สงบ; จึง พูด 
ไว้ อย่างกว้าง ๆ ที่ สุด ว่า การ ได้ เห็น สมณะ นั้น เป็น ของ ดี, เพียง 
แต่ ได้ เห็น สมณะ เท่า นั้น แหละ เป็น ของ ดี; หมาย ความ ว่า ถ้า ได้ 
เห็น สมณะ จริง ๆ มัน เกิด ความ รู้สึก ลึก ถึง ใน ส่วน ลึก ของ จิต ใจ ให้ 
เกิด ความ สงบ. เพียง แต่ เขา เดิน มา ให้ เห็น นี้ ก็รู้ ได้ ว่า คน นี้ เป็น 
คน สงบ; ไม่ มี ราคะ โทสะ โมหะ เบียด เบียน ตน ให้ เร่า ร้อน, 
ไม่ มี ราคะ โทสะ โมหะ เบียด เบียน ผู้ อื่น ให้ เร่า ร้อน. นี่เรื ยก 1 ว่า 
ทำ ความ สงบ โดย ส่วน สอง ทั้ง ข้าง นอก ทั้ง ข้าง ใน. 

พูด ถึง คำ ว่า สมณะ, สมณะ ให้ ละเอียด ออก ไป ก็ ขอ ให้ รู้ 
ว่า คำ ว่า สมณะ, สมณะ นี้ เป็น ที่ พอ ใจ เป็น ที่ พึง ประสงค์ และ 
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ต้อง การ และ เคารพ กัน มา แล้ว ตั้งแต่ ดึก ดำ บรรพ์ ก่อน พุทธกาล. 
ก่อนพระ พุทธเจ้า เขา ก็มี คำ 1 ว่า “สมณะ” ใช้ อยู่ แล้ว เพราะ รู้สึก 
ได้ โดย สัญชาตญาณ ว่า ความ สงบ ความ สงบ นี่ มัน วิเศษ อย่าง 
ไร ก็ มุ่ง หา ความ สงบ, และ บุคคล ผู้ สงบ, ฉะนั้น ถ้า เขา ได้ เห็น 
ใคร ฤษี มุนี คน ใด คน หนึ่ง, ซึ่ง ยัง ไม่ ใช่ พระ พุทธเจ้า หรอ สาวก 
ของ พระ พุทธเจ้า, เขา ก็เร ยก ว่า สมณะ, สมณะ, คำ ว่า “สมณะ” 
จึง เป็น คำ เก่า แก่ที่ สุด อย่าง เดียว กับ คำ ว่า พระ อรหันต์ เหมือน 
กัน. ฉะนั้น จึงมื มา แล้ว ใน ลัทธิ อื่นๆ กี่ ลัทธิ ก็ ตาม โดย จะ มุ่ง เอา 
คำ ว่า “สมณะ” นี้ แหละ เป็น ประธาน เป็น หลัก สำคัญ. ดัง นั้น 
ใน ลัทธิ ใดๆ ก็ ตาม เขา ก็ ต้อง มี สมณะ ตาม ลัทธิ ของ เขา. สมณะ 
อื่น ไม่มื ใน ลัทธิ อื่น; หมาย ความ ว่า ต่าง คน ต่าง มี สมณะ ตาม 
ความ หมาย ของ ตน ๆ แล้ว แต่ เช้า ลัทธิ เจ้า ศาสดา แห่ง ลัทธิ เขา จะ 
บัญญัติ กัน อย่าง ไร. 

ใน พระ พุทธ ศาสนา เรา ก็ มี สมณะ. สมณะ ที่ หนึ่ง คือ 
โสดาบัน, สมณะ ที่ สอง คือ สกิทาคามี, สมณะ ที่ สาม คือ 
อนาคามี, สมณะ , ที , สี่ คือ อรหันต์, แล้ว ก็ มี 1 ใน ศาสนา นี้. สมณะ 
พวก อื่น ไม่ มี ใน ศาสนา อื่น คือ ว่า ไม่ ได้ มี สมณะ เหมือน กัน หรอ 
ร่วม กัน. ใน พุทธ ศาสนา เรา ก็มี สมณะ อย่าง นี้; เพราะ ว่า มี ระเบียบ 
ปฏิบัติ คือ อัฏ ฐัง คิก มรรค, อริยมรรค มี องค์ แปด ประการ เมื่อ 
ได้ ปฏิบัติ แล้ว ดำเนิน แล้ว ก็ ให้ เกิด สมณะ สี่ จำพวก นี้. 

ความ หมาย ของ คำ ว่า สมณะ สมณะ แปล ว่า ผู้ สงบ, ไม่ 
เป็น อันตราย ไม , เป็น ช้า ศึก แก่ ผู้ ใด. ถ้า เกิด เป็น ข้า ศึก, มี ความ 
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เป็น ข้า ศึก แก่ ผู้ ใด ก็ หมด ความ เป็น สมณะ; เพราะ ว่า ถ้า มัน 
เลว ร้าย จน ถึง กับ ไป เป็น ข้า ศึก กับ บุคคล ภาย นอก แล้ว มัน ก็มี 
ความ เป็น ข้า ศึก แก่ ตัว เอง ใน ภาย ใน จิต ของ ตัว เอง เต็ม ที่ แล้ว มัน 
ก็ หมด ความ เป็น สมณะ. 

มี คำ บาลี ว่า สม ณีธ อร ณา โล เก — สมณะ ไม่ เป็น ข้า ศึก ใน 
โลก สม ณีธอ รณา โล เก— สมณะ 1 โม่ เป็น , ข้า ศึก ใน โลก นี้ สมณะ 
ไม , เป็น ข้า ศึก ไม่ กระทบ กระทั่ง ใคร ใน ลักษณะ ที่ เป็น อันตราย 
หรอ เป็น ข้า ศึก ทั้ง โดย เจตนา และ ไม , เจตนา. เพราะ ท่าน มี จิต ใจ 
ไม , เป็น ข้า ศึก แก่ ผู้ ใด เลีย แล้ว ปล่อย ไป ตาม เ รอง มัน ก็ ไม่ กระทบ 
กระทั่ง ใคร. ฉะนั้น จึง ไม่ มี โอกาส ที่ ว่า จะ แกล้ง ทำ ใคร ให้ เดือด ร้อน 
กระทบ กระทั่ง เขา โดย เจตนา; อย่าง นี้ก็มั บ 1 ว่า เลว มาก. ตาม ปกติ 
ก็ ไม่ มี กิเลส ที่ เป็น เหตุ ให้ กระทบ กระทั่ง ผู้ ใด นั้น แหละ จึง จะ เรียก 
ว่า เป็น สมณะ เพราะ มี ความ สงบ ทาง กาย สงบ ทาง วาจา สงบ 
ทาง จิต. 

แล้ว ก็ที่ลี กก ว่า จิต นั้น ก็ ควร จะ มี อีก คำ หนึ่ง รี ยก ว่า สงบ 
ทาง “อุปธิ” สงบ ทาง อุปธิ สติ ปัญญา ทิฏฐิ ความ คิด ความ เห็น. 
ร่าง กาย ไม , ทำ อะไร ทาง ร่าง กาย ที่ กระทบ ผู้ อื่น, ทาง วาจา ก็ ไม่ 
พูดกระทบ ผู้ อื่น, ทาง จิต ความ คิด ความ นึก ก็ ไม่ กระทบ ใคร. ทีนี้ 
สงบ ทาง อุปธิ ก็ ไม่ แบก ของ หนัก อะไร ไว้ ใน ใจ ให้ ตน เอง เดือด ร้อน. 
อุปธิ นี้ คือ ของ หนัก ที่ ยึด ถือ ไว้ โดย อุปาทาน มัน ก็ เบียด เบียน 
บุคคล นั้น แหละ บุคคล นั้น เอง แหละ. มัน ก็ ควร จะ สงบ ระงับ ไป 
เลีย ด้วย. คือ ว่า ไม่ เพียง แต่ จิต สงบ เพราะ มโนกรรม ชั้น ต้น ๆ 
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มัน สงบ เพราะ หมด กิเลส ใน ชั้น ลึก ที่ เป็น เหตุ ให้ ยึด ถือ โดย ความ 
เป็น ตัว ตน; จะ เรียก 1 ว่า สงบ แห่ง ทิฏฐิ ความ คิด เห็น สงบ แต่ สติ 
ปัญญา ที่ มัน ถูก ต้อง. 

ความ หมาย นี้ หรอ คำ อธิบาย อย่าง นี้ มัน ลึก หน่อย, แต่ ช่วย 
จำ เอา ไว้ ก็ แล้ว กัน ว่า เพียง แต่ พูด ถึง กาย วาจา ใจ นั้น ยัง ไม่ หมด 
มัน ยัง มี อะไร ที่ ลึก กว่า นั้น คือ อุปธิ ที่ จิต มัน ยึด ถือ ไว้ ตลอด เวลา. 
คน ที่ ไม่ ทำ ทุ จร ต ทาง มโนกรรม คือ เว้น จาก อภิ ชฌา พยาบาท 
วิหิงสา มิจฉา ทิฏฐิ แล้ว, แต่ ยัง มี ส่วน ลึก ที่ ยึด ถือ ตัว ตน อยู่, ยึด 
ถือ ความ ดี ความ ถูก ต้อง ยึด ถือ ใน ฝ่าย คือ ยู่, อัน นั้น เป็น อุปธิ : 
ยึด ถือ บุญ ยึด ถือ กุศล อยู่. นั้น ยัง เป็น ของ หนัก, มัน ก็ เบียด เบียน 
เพราะ มัน หนัก, ต้อง หมด ชั้น อุปธิ นั้น อีก ที มัน ลึก ไป กว่า ชั้น 
มโนกรรม; บาง ที ใช้ คำ ว่า ทิฏฐิ ก็ ไต้, ปริ สุทธิ้ ทาง กาย บริสุ ทธิ้ 
ทาง วาจา, บริสุ ทธิ ไ ทาง 1 ใจ. แล้ว บริสุ ทธิ้ , ทาง ทิฏฐิ อีก ที หนึ่ง. นั่น 
แหละ มัน ถึง ชั้น ที่ ปล่อย วาง ของ หนัก ที่มี อยู่ ใจ จิต. 

นี้ พูด ให้ สิ้น เชิง ต้อง พูด ถืงสี่ อย่าง โดย มาก พูด เพียง สาม 
อย่าง คือ ที่ มัน ปรากฏ ง่าย ๆ หรอ ว่า ปรากฏ อยู่ ทั่ว ไป. ถ้า เป็น 
สมณะ โดย แท้ จริง ต้อง สงบ กาย สงบ วาจา สงบ ทาง จิต แล้ว 
สงบ ทาง อุปธิ ด้วย. ไม่ มี อะไร ที่ ถือ ไว้ เป็น ของ หนัก โดย ความ เป็น 
ตัว ตน, ไม่ ยึด ถือ แม้ แต่ พระ นิพพาน ว่า นิพพาน ของ เรา เป็น ต้น 
นี้ คือ ความ เป็น สมณะ. 

ทีนี้คิ ดดูเ อา เอง ชิ ว่า ถ้า คน มัน สงบ ถึง ขนาด นี้ สงบ กาย 
วาจา จิต อุปธิ แล้ว มัน จะ มี ลักษณะ กิริยา ท่า ทางอย่าง ไร. นั่น 
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แหละ คือ สม ณ สา รูป —รูป ลักษณะ ที่ สมควร แก่ ความ เป็น สมณะ 
ถึง ที่ สุด. แต่ ถึง อย่าง นั้น มัน ก็ ไม่ พ้น จาก การที่ ดู ยาก เข้า ใจ ยาก 
สำหรับ บุถุชน คน ธรรมดา จะ รู้ ว่า คน นี้ เป็น พระ อรหันต์ หรอ ไม , ? 
อย่าง นี้ พระ พุทธเจ้า ก็ ตรัส ว่า ยาก มาก ที่ คน ธรรมดา จะ ดู ออกว่า 
คน นี้ เป็น พระ อรหันต์ หรอ ไม่, เดี๋ยว นี้ก็ พูด ไว้ ให้ มัน หมด. 

ทีนี้ก็ จะ พูด ถึง การ รักษา ความ เป็น สมณะ. ความ เป็น สมณะ 
นั้น เรียก ว่า สามัญ ญ ะ, สามัญ ญ ะ. รูปร่าง ข้าง นอก นั้น เรียก ว่า 
สม ณ สา รูป ภาวะ ข้าง นอก เรียก ว่า สม ณ สา รูป รูปร่าง แห่ง ความ 
เป็น สมณะ. ทีนี้ “สามัญ ญ ะ” ภาวะ แห่ง ความ เป็น สมณะ นี้ 
หมาย ถึง ข้าง ใน ซึ่ง มัน ลึก, ภาวะ แห่ง ความ เป็น สมณะ. 

รักษา สม ณ สา รูป นี้ ขอ ให้ รักษา ลึก ลง ไป ถึง รักษา ความ เป็น 
สมณะ คือ ตั้ง ตน ให้ อยู่ อย่าง ถูก ต้อง ใน ความ เป็น สมณะ; นั่น 
แหละ คือ รักษา สม ณ สา รูป. ถ้า ไม่ รู้จัก ความ เป็น สมณะ แล้วจะ 
รักษา ความ เป็น สมณะ ได้ อย่าง ไร? ฉะนั้น บรรพชิต ทั้ง หลาย 
ต้อง รู้จัก ความ เป็น สมณะ ว่า มัน เป็น อย่าง ไร, อยู่ ที่ ไหน, จึง จะ 
สามารถ รักษา ความ เป็น สมณะ นั้น ไว้ ได้. ถ้า ไม่ ใช่ รักษา เพื่อ 
อวด คน มัน ก็ รักษา ภาย ใน ตน ชิ รักษา จิต ไม่ ให้ เกิด โลภ ะ โทสะ 
โมหะ ขึ้น มา ครอบ งำ. นี้ คือ รักษา ความ ถูก ต้อง ภาย ใน ใจ ไว้ อย่าง 
เต็ม ที่; เรียก ว่า รักษา ความ เป็น สมณะ, ให้ มี ความ เป็น สมณะ ไว้ 
อย่าง เต็ม ที่. 

มี คำ กล่าว ว่า รักษา ความ เป็น สมณะ ไว้ เหมือน กับ เกลือ 
รักษา ความ เค็ม. ถ้า เป็น เกลือ ก็ ต้อง เค็ม; เรียก ว่า เกลือ มัน รักษา 
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ความ เค็ม ไว้ เสมอ ไป. นี้ ถ้า เกลือ เกิด ไม่ เค็ม มัน ก็ หมด ความ เป็น 
เกลือ, เขา ก็ เอา ไป เท ทิ้ง. คำ สอ นอ ยาง นี้ พระ เยซู ก็ พูด : รักษา- 
ความ เป็น สาวก ของ พระ เยซู เหมือน กับ เกลือ รักษา ความ เค็ม; 
มิ ฉะนั้น ก็ จะ ถูก เขา เอา ไป สาด ทิ้ง เท ทิ้ง เกลือ ทิ้ไม่ เค็ม ใคร จะ เก็บ 
ไว้ ทำไม. ฉะนั้น สมณะ ก็ รักษา ความ เป็น สมณะ ไว้ เหมือน กับ 
เกลือ รักษา ความ เค็ม; ไม่ รักษา ความ เป็น สมณะ ก็ เหมือน เกลือ 
ไม่ รักษา ความ เค็ม มัน ก็ ตก ไป จาก พรหมจรรย์ นี้ จาก ศาสนา นี้. 

รักษา ความ เป็น สมณะ ด้วย ธรรมะ อีก ประเภท หนึ่ง แต่ 
มัน ก็ ยัง เนื่อง อยู่ ใน ความ เป็น สมณะ. ธรรมะ ประเภท นี้ เอา เป็น 
เค รอง ช่วย เป็น อุปกรณ์ โดย เฉพาะ ก็ คือ ธรรมะ ที่ มัก จะ ถือ ว่า 
หญ้า ปาก คอก หญ้า ปาก คอก ไม่ ค่อย สนใจ คือ ธรรมะ ที่ ชื่อ ว่า 
หิริ และ โอตตัปปะ. จำ ไว้ ให้ แม่ นๆ หิริ ความ ละอาย ต่อ การที่ ตน 
เป็น เกลือ จืด คือ มัน ไม่มื ความ เป็น สมณะ แล้ว ก็ ละอาย, แล้ว 
โอตตัปปะ คือ กลัว, กลัว ความ ที่ ไม่ มี ความ เป็น สมณะ. 

หิริ และ โอตตัปปะ นี้ เป็น ปัจจัย ส่ง ถึง การ บรรลุ มรรค ผล. 
นี่ พบ' ใน' พระ บาลี ไม , ใช่ ธรรมะ สำหรับ ลัง คม ชั้น ตํ่า, ธรรมะ เพื่อ 
สังคมอย่าง ที่ สอน ๆ กัน อยู่ ซึ่ง สอน กัน ตํ่าเ กิน ไป. หิริ และ 
โอตตัปปะ นี้ จะ ช่วย สนับ สนุน ช่วย ส่ง เสริม ถึง วาระ สุด ท้าย เพื่อ 
จะ บรรลุ พระ อรหันต์ กัน เลย. ถ้า เขา ยัง มืค วาม ละอาย ต่อ บาป 
ยัง ละอาย ต่อ ความ ทุกข์ ยัง กลัว ต่อ ความ ทุกข์ มัน ก็มืแ ต , ส่ง ขึ้น 
ไป ส่ง ขึ้น ไป ส่ง ขึ้น ไป ให้ พ้น จาก ความ ทุกข์. ฉะนั้น สมณะ ผู้ จะ 
รักษา ความ เป็น สมณะ ก็ ต้อง มืหิริ และ โอตตัปปะ ให้ มาก พอ 
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ตลอด เวลา เ รอย ไป เรื่อย ไป จน กว่า ความ เป็น สมณะ มัน จะ 
สมบูรณ์. 

คำ ว่า “สมบูรณ์” นี้ คือ ไม่ ต้อง รักษา แล้ว มัน กลาย เป็น พ้น 
เจตนา คือ จน หมด กิเลส แล้ว. พอ หมด กิเลส แล้ว มัน ก็ ไม่ ต้อง 
เจตนา รักษา มัน ก็มีข อง มัน เอง. นี้ เขา เรียก ว่า พ้น เจตนา, เป็น 
โลกุ ต ตระ. รักษา ความ เป็น สมณะ ไว้ ได้ เรื่อย ๆ ไป จน กิเลส หมด 
ทีนี้ ไม่ ต้อง รักษา มัน ก็มี ผล เท่า กับ รักษา; เพราะ ว่า อันตราย หรือ 
ศัตรู มัน ไม่ มี แล้ว นี้. ฉะนั้น จึง ต้อง มี หิริ และ โอตตัปปะ ยิ่ง ขึ้น ไป, 
ยิ่ง ขึ้น ไป จน ถึง กับ บรรลุ พระ อรหันต์. 

นี้ ธรรมะ คู่ แรก ของ การ ศึกษา เล่า เรียน ไม่ ใช่ ธรรม ะตํ่า ๆ 
เตี้ย ๆ จะ อยู่ กัน นี้ ตรง นี้ จะ ต้อง ใช่ ใน การ รักษา ความ เป็น สมณะ 
เรื่อย ไป, เรื่อย ไป จน ถึง การ บรรลุ พระ อรหันต์ แล้ว ธรรมะ 
อื่น ๆ ยัง มี อีก ไป สังเกต ดู เอง ก็ ได้ เช่น สัปปุ ริส ธรรม บาง ข้อ 
นี้ เรียก ว่า อัตตั ญโยุ ตา, อัตตั ญฌุ ตา - รู้จัก ตน เอง. ถ้า รู้จัก 
ตน เอง จริง ๆ แล้ว มัน จะ ไม่ หยุด จะ ไม่ หยุด จะ ไม่ ละเลย จะ ไม่ 
พอ ใจ หยุด. มัน จะ ต้อง การ ขึ้น ไป เรื่อย ให้ ไป สูง ขึ้น ไป เรื่อย. 

บท ปัจ เ 1 วก ขณ์ ที่' ว , า เดี๋ยว นี้ เรา เป็น สมณะ แล้ว กิริยา อาการ 
ใด ๆ ของ ความ เป็น สมณะ เรา จะ ประพฤติ อา กับ กิริยา นั้น ๆ 
นั้น แหละ คือ รู้จัก ตัว เอง. ฉะนั้น อุบาสก ทั้ง หลาย ก็ พิจารณา ว่า 
เรา เป็น อุบาสก แล้ว ธรรมะ ใด สำหรับ อุบาสก เรา จะ ประพฤติ 
ธรรมะ นั้น : อยู่ นี้ บ้าน ก็ พิจารณา อย่าง นั้น, อยู่ นี้ วัด ก็ พิจารณา 
อย่าง นั้น ก็ จะ เป็น เครื่อง รักษา ความ เป็น สมณะ ความ เป็น 
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พุทธ บริษัท ไว้ ได้ เป็น อย่าง ดี. 

ทีนี้ ก็' พิจารณา กัน' ไน แง่ 1 ว่า อยู่ ที , ไหน คือ สถาน ที่ สมณะ อยู่ 
ที่ ไหน? คำ ตอบ ที่ มัน ไม , มี ทาง จะ ผิด แต่ มัน มี ลักษณะ เป็น กำ ปัน 
ทุบ ดิน เมื่อ ถูก ถาม ว่า สมณะ อยู่ ที่ ไหน? มัน ก็ ตอบ ว่า ความ 
สงบ มีที่ไ หน สมณะ อยู่ ที่ นั่น. ถ้า ไป ตอบ ว่า อยู่ ที่ วัด บ้า 
โดย ไม่ รูสิก ตัว นะ; ถ้า ตอบ ว่า อยู่ ที่ บ้าน ก็ จะ โง่ โดย ไม่ รูสิก ตัว. 
ต้อง ตอบ ว่า ความ สงบอยู่ ที่ ไหน สมณะ อยู่ ที่ นั่น : บ้าน 
ก็ ไต้, วัด ก็ ไต้. 

แต่ ถ้า ว่า ถูก ที่ สุด ก็ วา อยู่ ใน จิต อยู ใน ใจ อยู่ ใน สันดาน. 
สมณะ ไม , อยู่ ที่ บ้าน ไม่ อยู่ ที่ วัด ไม่ อยู่ ที่ บ่] ว ไม , อยู่ ใน เมือง; อยู่ 
ใน จิต ของ ผู้มีค วาม สงบ จน กลาย เป็น นิสัย ลัน ดาน. เช่น พระ- 
อรหันต์ นี้ ก็มีค วาม เป็น สมณะ หริ อมี สม ณ ภาวะ อยู่ ใน จิต ใน 
สันดาน ของ ท่าน, จน กระทั่ง พูด ได้ ว่า ท่าน ไป นั่ง ลง ตรง ไหน 
ตรง นั้น มี สมณะ มี ความ สงบ มี ความ เป็น สมณะ. 

ทีนี้ค วาม ปรารถนา ของ เรา มัน ควร จะ ปรารถนา ว่า ขอ ให้ 
สมณะ มี ทั่ว ไป ทั้ง โลก. ให้ สมณะ มี ทั่ว ไป ทั้ง โลก ดี กว่า มัน ก็ จะ 
เป็น โลก ที่มี สันติภาพ มี สันติ สุข ชนิด ที่ เที่ยง แท้ และ ถาวร ทั้ง โลก. 
ให้ สมณะ นี้ แหละ เป็น ผู้ นำ โลก, ให้ สมณะ เป็น ผู้ นำ โลก. ถ้า พูด 
ให้ ถูกกว่า นั้น ก็ ว่า ให้ สมณะ เป็น ผู้ นำ จิต ใจ ของ ประชาชน. 

เมื่อ อาตมา ไป เที่ยว ที่ อินเดีย เกิด ความ รู้สึก ข้อ นี้ ขึ้น มา ว่า 
สมณะ หรือ บรรพชิต ที่ เขา เรียก กัน ว่า พระ หรือ สาธุ, ที่ อินเดีย เขา 
เรียก พระ ว่า สาธุ, สาธุ, คำ ว่า สาธุ นั้น เป็น คำ เรียก พระ, พระ มา 
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พัก อยู่ ที่ ตรง ไหน โดย มาก พัก อยู่ ที่ ศาลา ประจำ บ้าน คน จะ ไป 
นั่ง ล้อม ทั้ง หญิง ทั้ง ชาย ไป นั่ง ล้อม ล้อม พระ หรอ ล้อม สาธุ แล้ว 
ก็ พูด กัน เรื่อย. สาธุ บาง อง ค็ใม่ ได้ นุ่ง ผ้า เลย แต่ ก็มี คน เข้า ไป นั่ง 
ล้อม ถาม เรื่อง ที่ ต้อง การ เพราะ ว่า บรรพชิต ใน ประเทศ อินเดีย นั้น 
มี มากอย่าง มาก นิกาย ไม่ รู้ ว่า เท่าไร แหละ จน กระ ทั้ง ว่า นุ่ง ผ้า 
ก็มี นุ่ง นิด เดียว ก็มี ไม่ นุ่ง เลย ก็มี นุ่ง เต็ม ที่ก็มี นุ่ง จน เกิน นุ่ง ก็มี 
มัน มี ทุกอย่าง แต่ ได้ รับ ความ เคารพ นับถือ เป็น สาธุ ด้วย กัน ทั้ง นั้น; 
ถ้า พอ มา นั่ง ลง ตรง ไหน แล้ว ชาว บ้าน จะ มา มุง ล้อม. มัน 
คล้าย ๆ กับ บ้าน เรา พอ พระ ธุดงค์ มา ปัก กลด ลง ที่ ตรง ไหน 
ชาว บ้าน ก็ ไป นั่ง ล้อม แต่ ที่ อินเดีย ยัง มากกว่า นั้น รู้สึก ว่า มัน มาก 
กว่า นั้น. แล้ว มัน ก็ จะ แปลก กัน อยู่ ที่ ว่า ไม , ใช่ มา ขอ เครื่อง ราง จาก 
พระ ธุดงค์; ไม , เคย เห็น เลย ไป ถาม ไป พูด ไป คุย ท่า เดียว แหละ, 
ไม , ได้ มา ขอ เครื่อง ราง จาก พระ ธุดงค์ เหมือน บ้าน เรา ขอ สาม ตัว 
บ้าง ขอ เครื่อง ราง บ้าง, อย่าง นี้ มัน ก็ ไม่ นำ, มัน ไม่ นำ โลก. 

ถ้า บรรพชิต มา นั่ง ตรง ไหน แล้ว คน ก็ เข้า ไป ถาม เรื่อง 
ปัญหา ใน ทาง จิต ใจ นื่ สมณะ จะ นำ โลก ได้ ก็ เพราะ เหตุ นี้ 
มัน ควร จะ จัด ให้ เป็น อย่าง นั้น คือ เป็น ผู้ นำ วิญญาณ ของ 
ประ ซา ซน เลย. ให้ สมณะ เป็น ผู้ นำ วิญญาณ ของ ประชาชน. 

ถ้า ว่า สรุป ผล แล้ว มัน เป็น ประ โยชน์ แก่ บุคคล นั้น ๆ เป็น 
ประ โยชน์ แก่ สังคม, เป็น ประโยชน์ แก่ โลก ทั้ง โลก. ถ้า โลก นี้ สนใจ 
เรื่อง สมณะ สนใจ ความ สงบอย่าง ความ เป็น สมณะ แล้ว โลก นี้ 
ก็ จะ เป็น โลก ที่ดีก ว่า โลก พระ ศรี อา รย เมตไตรย ก็ ได้ ดี กว่า โลก 
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พระ ศรี' อา รย์ ก็ 1 ใด', เพราะ โลก พระ ศรี อา รย์ นั้น จะ มุ่ง หมาย ความ 
ไม่ เบียด เบียน กัน อย่าง เดียว เสีย มากกว่า แต่ ไม่ ถึง กับ หมด กิเลส; 
ไม่ ได้ เน้น ที่ ความ หมด กิเลส เขา เน้น ที่ ความ ไม่ เบียด เบียน; แต่ 
ถ้า เรา เอา ความ สงบ สมณะ นี้ เป็น หลัก แล้ว มัน จะ มากกว่า นั้น 
คื อ มัน ไม่ เบียด เบียน แน่; เพราะ ถ้า สงบ ใน ภ าย ใน แล้ว ก็ ไม่ เบียด 
เบียน เพราะ จิต ใจ สูง ขึ้น ไป ถึง หมด กิเลส เป็น พระ อรหันต์. นี่ การ 
กระทำ ของ สมณะ ต่อ ตน เอง ต่อ ผู้ อื่น , หรือ ต่อ โลก ช่วย ทำ โลก 
ให้ สงบ รักษา ความ สงบ ใน โลก ให้ คง ยัง มี อยู่. 

เอา ละ พูด ถึง เรื่อง ฟ้า สาง กัน เสีย ที ถ้า ไม่ มี สมณะ ใน ขั้น ที่ 
เป็น ที่ พอ ใจ ก็ ต้อง ช่วย ถ้น ให้ มี สมณะ ที่ แสดงออก เป็น 
สม ณ สา รูป. เรา อาจ จะ ต้อง ยอม รับ ว่า แม้ จะ ไม่ มี สมณะ 
แท้ จริง ก็ ขอ ให้ มี สม ณ สา รูป เพียง ภาย นอก เอา ไว้ ก่อน เถอะ 
ยัง ปลอดภัย ตั้ง ครึ่ง; เพราะ มี สมณะ สา รูป ท่า ทาง เป็น 
สมณะ มัน จะ เบียด เบียน ใคร ไม่ ไต้ จะ เบียด เบียน ซาว บ้าน 
ผูให้ อาหาร ด้วย ศรัทธา ไม่ ไต้ ดอก ถ้า ยัง มี ท่า ทาง เป็น สมณะ 
อยู่ ถ้า ว่า ภาย ใน เป็น สมณะ จริง ด้วย สม กับ มี ท่า ทางอย่าง นั้น 
มัน ก็ เรียก ว่า วิเศษ ๑๐๐ X. ถ้า มี ท่า ทาง เป็น สมณะ แม้ แต่ 
ภาย นอก นั้น ก็ ยัง มี ผล ไม่ น้อย กว่า ๕0^0 เพราะ มัน เบียด เบียน 
ใคร ไม่ ได้; พอ ไป เบียด เบียน ใคร เข้า มัน ก็ ไม่ มี สม ณ เสา รูป. 
นี้ เรียก ว่า ฟ้า สาง ทาง สม ณ สา รูป. 

ขอ ให้ บรรพชิต ทั้ง หลาย มี สม ณ สา รูป พอ คน เขา เห็น แล้ว 
เขา ก็ ร้อง ว่า สาธุ, สาธุ สาธุ ยก มือ ไหว้ เดี๋ยว นี้ เรา จะ ทำ ได้ แต่ 
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เฉพาะ เด็ก ๆ ใช้ ให้ เด็ก ๆ ไหว้ พระ มา สาธุ, สาธุ, มัน ทำ ได้ แต่ 
เด็ก ๆ คน ใหญ่ ไม่ เอา ผู้ใหญ่ ไม่ เอา. 



ฟ้า สาง ทาง สม ณ สา ชีพ 

อีก ข้อ หนึ่ง ฟ้า สาง ทาง สา ชีพ เมื่อตะกี้ สา รูป สม ณ สา รูป 
เดี๋ยว นี้ก็ สม ณ สา ชีพ. สา รูป แปล ว่า มี รูป สมควร แก่ ความ เป็น 
สมณะ ทีนี้ สา ชีพ มี อาชีพ สมควร แก่ สมณะ คือ หา กิน สมควร 
แก , ความ เป็น สมณะ เรียก ว่า สม ณ สา ชีพ. ใน บาลี วิ มัย เรียก ว่า 
ภิกขุ สา ชีพ, ภิกขุ สา ชีพ. 

ปา ฏ โมกข์ , ข้อ แรก : ภิกขู นํสิกฺ ขา สา ชีวส มา ปนฺ นา-มี สิกขา 
และ สา ชีพ ของ ภิกษุ ทั้ง หลาย ก็มี การ ศึกษา และ มี อาชีพ ควร 
หรือ ตรง หรือ ถูก ต้อง กับ ความ เป็น ภิกษุ. 

สา ชีพ ก็ แปล ว่า มี อาชีพ รวม กัน, มี อาชีพ ตรง กัน มี อาชีพ 
ด้วย กัน. คน ที่ อยู่ ร่วม กัน ได้ ดี นั้น ต้อง มี อาชีพ ตรง กัน. คำ ว่า 
“อาชีพ” ใน ที่นี้เ อา ความ หมาย ว่า ดำรง ไว้, ดำรง ไว้ อาชีพ คือ 
การ ดำรง ไว้ ซึ่ง ชีวิต. อา - แล้ว ก็ ชีวะ - ดำรง ไว้ ซึ่ง ชีวิต แล้ว สา 
สา, ก็ แปล ว่า ร่วม กัน, สา ชีพ แปล ว่า ดำรง ชีวิต ร่วม กัน. 

คง จะ เล็ง ถึง ธรรมชาติ แล้ว ก็ มอง เห็น ชัด ว่า ถ้า มัน เป็น ชนิด 
เดียว กัน หมู่ เดียว กัน อะไร กัน มัน จะ ต้อง มี อาชีพ เหมือน กัน, 
เช่น ว่า ควาย มัน ต้อง กิน หญ้า อย่าง นี้, แล้ว หมา ก็ ต้อง กิน เอ ย่าง 
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ท่า นพ ยอม ว่า; มัน ก็ มี อาชีพ ดำรง ชีพ เหมือน กัน ใน หมู่ คณะ 
เดียว กัน นั่น แหละ คือ สา ชีพ. ดัง นั้น ภิกษุ จึง มือา ชีพ เหมือน กัน 
หมด เลย, อาชีพ แห่ง ปูชนี ย บุคคล. ฉะนั้น การที่ จะ อยู่ ร่วม กัน เป็น 
หมู่ เป็น คณะ ก็ จะ ต้อง มี การ ดำรง ชีพ เหมือน กัน ร่วม กัน มัน จึง 
จะ อยู่ ด้วย กัน สนิท สนม รัก ใคร่ กลม เกลียว กัน. ถ้า 1 ว่า มี อา 1 ชีพ 
แ น กัน ขัด ขวาง กัน มัน ก็ อยู่ ไม่ ได้ แหละ เดี๋ยว มัน ก็ จะ ทะเลาะ 
กัน จะ เกิด การ ขัด แย้ง ขึ้น มา ใน ตัว. 

เช่น ว่า ภิกษุ มือา ชีพ ด้วย การ ให้, ของ ผู้ อื่น ที่มื ศรัทธา, เรียก 
ว่า!/ รทํต ตู!/ ชีวี— มี ชีวิต อยู่ ด้วย สิง ของ ที่ผู้ อื่น ให้. ฉะนั้น ภิกษุ 
ทั้ง หลา ยก็มื ชีวิต มี อาชีพ อยู่ ด้วย สิ่ง ของ ที่ผู้ อื่น ให้ นี่เรี ย กว่า 
ถูก ต้อง, ถ้า ว่า ภิกษุ บาง องค์ จะ ไป ค้า ขาย จะ ไป ทำ นา จะ ไป 
จับ ปลา นี้ มัน ก็ อยู่ กัน ไม่ ไค้ เพราะ มัน ไม่ มือา ชีพ หรีอ ไม่ มืสา ชีพ 
ที่ เข้า กัน ได้. ภิกษุ ทั้ง หลา ยก็มื อาชีพ อยู่ ด้วย วัตถุ ที่มืผู้ ให้ ด้วย 
ศรัทธา. 

ทำไม จึง มืผู้ ให้? เมื่อ ให้ แล้ว ยัง ต้อง ไหว้ ด้วย ไม่ ใช่ ให้ 
เฉยๆ ก็ เพราะ ว่า มี อะไร เหมาะ พอ ที่ จะ เป็น อย่าง นั้น. เขา จึง เรียก 
ว่า อาชีพ ปูชนี ย บุคคล เพราะ ภิกษุ เหล่า นั้น เป็น สมณะ อย่าง 
ถูก ต้อง แก่ ความ เป็น สมณะ เหมือน ที่ ว่า มา แล้ว ใน ข้อ ต้น 
นั้น แหละ; ก็ หมาย ความ ว่า ท่าน มี ชีวิต อยู่ อย่าง เป็น ประโยชน์ 
มหาศาล แก , โลก เป็น ผู้ นำ โลก ให้ โลก นี้มื สันติภาพ. ท่าน ก็มี 
ความ ดี มาก มาย ที่ ท่าน ทำ ให้ แก่ โลก. ฉะนั้น ท่าน จึง มี สิทธิ ที่ จะ 
บริโภค อาหาร ของ ผู้ อื่น. ผู้ อื่น เอา อาหาร มา ให้ มา เลี้ยง ชีวิต ไว้ 
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ก็ ได้ บุญ, เป็น เนื้อ นา บุญ ของ โลก เพราะ มี ชีวิต อยู่ เพื่อ ให้ โลก 
ได้ บุญ. ถ้า ใคร มี ชีวิต อยู่ เพื่อ ให้ โลก ได้ รับ ประโยชน์ เกิน ค่า แล้ว 
คน นั้น ก็ เป็น นา บุญ. พระ สงฆ์ เป็น นา บุญ ก็ เพราะ ว่า พระ สงฆ์ 
ทำ อย่าง นั้น; ถ้า ใคร ไป ทำ อย่าง นั้น เข้า คน นั้น ก็ กลาย เป็น พระ- 
สงฆ์ ไป ได้ เหมือน กัน. แล้ว ลอง ดูซิ เรา เสีย สละ ให้ ผู้ อื่น ปลอดภัย 
มัน ก็ เป็น นา บุญ ของ ผู้ นั้น เป็น ปูชนี ย บุคคล ของ ผู้ นั้น; แต่ ว่า 
มัน จะ ไม , มาก, ไม่ สูง สุด เท่า กับ หมู่ บรรพชิต ภิกษุ ที่ เป็น ภิกษุ ที่ 
แท้ จริง. 

อาตมา เคย พูด ว่า พวก ครู ทั้ง หลาย ก็ เป็น อาชีพ ปูชนี ย- 
บุคคล. ถ้า เขา เป็น ครู จริงๆ นะ คือ เขา ยก วิญญาณ ของ นัก เรียน 
ลูก ศิษย่ ให้ สูง ได้ จริง ๆ มัน มี ค่า เกิน กว่า เงิน เดือน ที่ ได้ รับ; แล้ว 
ครู ก็ เป็น ปูซนี ย บุคคล เงิน เดือน ที่ ครู ได้ รับ ก็ กลาย เป็น ปูชนี ย วัตถุ 
คือ เป็น เค รอง บูชา คุณ ไม่ ใช่ ค่า จ้าง ไม่ ใช่ เงิน เดือน. เดี๋ยว นี้ ครู เขา 
ไม่ ได้ ทำ อย่าง นั้น เงิน เดือน ที่ ได้ รับ มัน ก็ ยัง คง เป็น เงิน เดือน อยู่ นั่น 
แหละ, เป็น เงิน เดือน อยู่ นั่น แหละ. แต่ ถ้า ครู เขา ได้ ทำ ประโยชน์ 
แก่ โลก มากกว่า นั้น เกิน ค่า ของ เงิน เดือน เงิน เดือน ก็ กลาย เป็น 
เครื่อง บูชา คุณ ของ ครู ไป ครู ก็ เป็น ปูชนี ย บุคคล ได้. 

หรีอ ถ้า สมมุติ 1 ว่า พวก ผู้ พิพากษา ตุลา การทำ หน้าที่ ของ ตน 
ถูก ต้อง บริสุ ทธิ” ผุดผ่อง ได้ ผล เป็น ความ สงบ สุข แก่ สังคม โดย แท้ 
จริง มัน ก็มี ค่า มากกว่า เงิน เดือน ที่ เขา ได้ รับ. ฉะนั้น เงิน เดือน นั้น 
ก็ กลาย เป็น วัตถุ บูชา คุณ ไป ได้ เหมือน กัน. พวก ผู้ พิพากษา 
ตุลาการ ที่บริ สุทธิ” ผุดผ่อง ก็ กลาย เป็น ปูชนี ย บุคคล ได้ เหมือน 
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กัน; แม้ จะ ไม่ เต็ม ความ หมาย ร้อย เปอร์เซ็นต์ เหมือน กับ พระ สงฆ์. 

อยาก จะ มอง ให้ กว้าง ๆ ออก ไป ว่า อาชีพ ปูชนี ย บุคคล นี้ มัน 
ก็ มี ได้ เป็น สิ่ง ที่ ได้. เหมือน บิดา มารดา เกิด ลูก มา เลี้ยง ลูก มา 
ทน ลำบาก ทุกอย่าง ทุก ประการ โดย ไม่ ได้ รับ ค่า จ้าง อะไร จาก ลูก 
ก็ เป็น ปูชนี ย บุคคล ของ ลูก ได้. ฉะนั้น บิดา มารดา ก็ อยู่ ใน ฐานะ 
ปูชนี ย บุคคล แก่ ลูก. ถ้า ลูก จะ ตอบ แทน บิดา มารดา เมื่อ ลูก โต 
ขึ้น มา มี เงิน มี ของ มา ตอบ แทน บิดา มารดา มัน ก็ กลาย เป็น เค รอง 
บูชา คุณ ไป ด้วย เหมือน กัน. ฉะนั้น เรา จะ ต้อง นึก ถึง ความ เป็น 
ปูชนึ ย บุคคล นี้ กัน ให้ มาก ๆ. 

นี้ อาชีพ ปูซนึ ย บุคคล, อาชีพ ของ ภิกษุ ภิกษุ มืสา ชีพ 
ปูชนึ ย บุคคล ด้วย กัน , ทุก ๆ องค์ แหละ เรียก ว่า ทุก ๆ องค์ จึง เรียก 
ว่า เป็น ลา ชีพ ของ หมู่ สงฆ์, คือ เป็น อาชีพ เป็น สา ชีพ ของ ภิกษุ 
ทั้ง หลาย เป็น ลม ณ สา ชีพ หรีอ เป็น อาชีพ ของ สมณะ. ฉะนั้น 
สมณะ จึง เป็น สถาบัน สูง สุด ไม่ ต้อง เป็น ห่วง ว่า จะ ไม่มื อะไร กิน 
ไป ที่ อินเดีย มัน รู้สึก อย่าง นี้ มากกว่า ที่ เมือง ไทย; เพราะ ไม่ เห็น คน 
เขา ให้ ความ เคารพ เอาใจ ใส่ ใน พวก สาธุ คือ ภิกษุ นั้น มากกว่า. 
นี้ก็ เป็น หน้าที่ ของ ภิกษุ นี้ ที่ จะ ต้อง มืสา ชีพ คือ มือา ชีพ นี้ ให้ 
ถูก ต้อง เสมอ กัน หมด ใน หมู่ สงฆ์ หมู่ ภิกษุ ทั้ง หลาย. 

แล้วอยาก ให้ มอง ลง ไป ถึง ชาว บ้าน ประชาชน ทั้ง หลาย ที่ อยู่ 
กัน เป็น หมู่ เป็น หมู่ นี้ ขอ ให้ ดำรง ชีวิต ด้วย สา ชีพ เหมือน กัน, 
แล้ว ก็ อยู่ กัน สบาย. ใน หมู่ ชาวนา มือา ชีพ ชาวนา, ใน หมู่ ชาว สวน 
มือ า 1 ชีพ' ซาว สวน สมื่า เสมอ กัน ดี, มัน ก็มืค วาม สะดวก สบาย ง่าย 
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กว่า ที่ จะ มี อาชีพ ขัด แย้ง กัน. 

เค้า, ทีนี้ก็ มา ดู ถึง หมู่ ภิกษุ คือ หมู่ คน หมู่ สัตว์ ที่ จะ เดิน ทาง 
ไป นิพพาน. ที่ พูด ว่า เดิน ทาง ไป นิพพาน นี้ พูด ภาษา คน ภาษา 
สมมุติ; ที่ จริง นิพพาน นั้น มัน ถึง ไม่ ได้ ด้วย การ เดิน มัน ถึง ได้ ด้วย 
การทำ ให้ จิต ใจ พัฒนา ขึ้น มา, ไม่ ใช่ การ เดิน ด้วย เท้า. แต่ เรา 
เปรียบ เสมือน ว่า เป็น การ เดิน; เพราะ มัน ไม่ มี คำ อื่น ใช้. คำ ว่า 
ปฏิบัติ ก็ แปล ว่า เดิน; รู้ ไว้ เถอะ เรา มี การ ปฏิบัติ; แต่ แล้ว คำ ว่า 
ปฏิบัติ มัน ก็ แปล ว่า เดิน อยู่ นั้น แหละ. 

ใน หมู่ คน เหล่า นี้ ชึ่งมี การ เดิน 1 ไป นิพพาน' นี้ จะ ต้อง มี อาชีพ 
เหมือน กับ อาชีพ เดียว กัน คือ ภิกษุ ทั้ง หลา ยก็มี สา ชีพ ของ ภิกษุ 
ทั้ง หลาย ดำรง ชีวิต อยู่ ด้วย สิกขาบท นั้น ๆ, รอด ตายอยู่ ได้ ด้วย 
ปัจจัย ที่ ทายก ทายิ กา ถวาย ให้ โดย ไม่ ต้อง ไป ทำ นา เอง เป็น ต้น. 
นี้ เรียก ว่า ลา ชีพ. เมื่อ มี สา ชีพ ตรง กัน ก็มีค วาม เหมาะ ลม ที่ จะ อยู่ 
ด้วย กัน นั่น แหละ, หรือ จะ พูด ว่า มี สิทธิ สิทธิ อัน ชอบ ธรรม ที่ จะ 
อยู่ ด้วย กัน. 

ใน ภาษา วินัย เรียก ว่า สมานสังวาส, มี สังวาส เสมอ กัน คือ 
เป็น ภิกษุ เสมอ กัน จึง มี สิทธิ ที่ จะ อยู่ ร่วม กัน. ถ้า ไม่ เสมอ กัน ก็ 
ไม่ อยู่ ด้วย กัน ซึ่ง เขา ถือ ว่า ต่าง นิกาย. ภิกษุ ต่าง นิกาย ไม่ อยู่ 
ร่วม กัน เพราะ ไม่ มี สิกขา และ สา ชีพ อัน เดียว กัน ภิกษุ ต้อง ชำระ 
สิกขา และ สา ชีพ ของ ตน ให้ ถูก ต้อง ใน การที่ จะ อยู่ ร่วม กัน. เช่น 
สงฆ์ หมู่ นี้ ของ พระ ผู้มีพ ระ ภาค เจ้า นี้ มี สิกขา และ สา ชีพ ตรง กัน 



หมด. 
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นี่ คำ ว่า สา ชีพ แปล ว่า อาชีพ ร่วม กัน, สา รูป แปล ว่า มี รูป 
ร่วม กัน, มี รูป เหมือน กัน คือ ควร มี อาชีพ ควร แก่ ความ เป็น ภิกษุ 
มี รูป ภาวะ ควร แก่ ความ เป็น ภิกษุ, มี อาชีพ ดำรง ชีพ สมควร แก่ 
ความ เป็น ภิกษุ. 

ทีนี้เ รอง มัน ก็ เลยออก ไป ถึง ว่า การ หา เลี้ยง ชีพ. การ หา เลี้ยง 
ชีพ การที่ จะ ได้ มา เลี้ยง ชีพ ต้อง ถูก, ต้อง ถูก ต้อง ตรง กับ ความ 
เป็น ภิกษุ อย่า ให้ มัน นอก รีต ของ ความ เป็น ภิกษุ. แต่ ถ้า ยึด เอา 
แต่ เพียง ว่า แล้ว แต่ เขา จะ ให้ มี อาชีพ เพียง ว่า แล้ว แต่ ผู้ 1 อื่น' จะ 
ให้ อย่าง ไร มัน ก็ ตรง กัน ไป ทั้ง หมด เป็น อาชีพ เดียว กัน ทั้ง หมู่ สงฆ์ 
จะ มีกี่ พัน ที่ หมื่น ที่ แสน องค์ ก็มี สา ชีพ เดียว กัน. 

แต่ เดี๋ยว นี้ มัน เกิด ปัญหา ขึ้น มา เพราะ มี บาง องค์ แหวก 
แนว, แหวก แนว ไม่ ยอม รับ อาชีพ ตาม ที่ ถูก ต้อง ของ ภิกษุ. เขา ก็ 
ไม่ แสวง หา อาชีพ ตาม ความ ต้อง การ ของ เขา หรีอ กิเลส ของ เขา. 
อาชีพ แหวก แนว อย่าง นี้ ก็ เรียก ว่า อเน ส นา, อเน ส นา แสวง 
หาน อก แนว ของ สมณะ หรือ ของ ภิกษุ ซึ่ง ก็ ได้ มี มา แล้ว ตั้งแต่ ครั้ง 
พุทธกาล. ถ้า ไม่ มี มา แล้ว ใน ครั้ง พุทธกาล ทำไม มัน จึง มี คำ นี้ อยู่ 
ใน พระ วินัย ใน บาลี. นั่น แหละ เขา ไม่ มี สา ชีพ ของ ภิกษุ; แต่ เขา 
ไป แสวง หาน อก แนว ของ ภิกษุ เรียก ว่า อเน ส นา. 

เมื่อ เขา รู้ ว่า ประชาชน จะ เลื่อมใส เป็น พิเศษ ได้ อย่าง ไร เขา 
ก็ ทำ อย่าง นั้น เพื่อ ให้ ประชาชน เลื่อมใส แล้ว ก็ ได้ ถวาย ปัจจัย มาก 
เป็น พิเศษ ออก ไป; เช่น ทำ เคร่ง, ทำ เคร่ง ให้ คน โง่ ชอบ. นี่ จะ เป็น 
คำ ที่ รัดกุม ดี ไหม? ทำ เคร่ง ให้ คน โง , ชอบ แต่ คน ฉลาด ไม่ ชอบ นะ, 
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/V พ — 162 




ก็ ไป ทำ เคร่ง ให้ คน โง่ ทั้ง หลาย ชอบ, แล้ว คน โง่ ทั้ง หลาย ก็ รุม กัน 
ถวาย ปัจจัย แต่ คน ฉลาด ไม่ เอา ด้วย ดอก. เพราะ ฉะนั้น เรื่อง 
อเน ส นา ทั้ง หลาย นี้ คน ฉลาด เขา ไม่ เอา ด้วย จะ เอา ด้วย แต่ คน 
ที่ ไม , ฉลาด มัน ต้อง มี มา แล้ว แต่ ใน ครั้ง พุทธกาล เพราะ ว่า มี กล่าว 
ไว้ ใน พระ วินัย. พอ มา ใน ชั้น อรรถกถา. อรรถกถา ก็ คง จะ มี หนัก 
ขึ้น ไป อีก แหละ. มัน มี ข้อ ความ เขียน ไว้ ใน อรรถกถา เล่า เรื่อง 
อเน สน านี้ ร้ายกาจ ยิ่ง ไป กว่า ครั้ง พุทธกาล เรียก ว่า เรื่อง สุกร ยักษ์ 
ะ— เรื่อง นี้ เรา เคย เอา มา แปล ลง ใน หนังสือ พิมพ์ พุทธ สาสนา แล้ว 
มี คน เอา ไป แจก แล้ว ถูก ด่า. พระ นั้น แหละ เป็น ผู้ ด่า, เอา หนังสือ 
เรื่อง สุกร ยักษ์ ไป แจก ที่ ไหน พระ จะ เป็น ผู้ ด่า. 

สุกร ยักษ์ นั้น ข้าง หนึ่ง มัน เป็น หมู, รูปร่าง ดู ข้าง หนึ่ง มัน เป็น 
หมู, ข้าง หนึ่ง มัน จะ เป็น วัว, มัน ร้อง เหมือน กับ แพะ. แล้ว บน หัว 
ก็มีเ ขา, มัน มี ครบ อย่าง นี้, แล้ว มัน ก็ หา กิน มัน เป็น ยักษ์ มัน จะ 
จับ สัตว์ กิน. ถ้า มัน เห็น ฝูง แพะ มา มัน ก็ หลบ ช่อน เสีย มัน ร้อง 
แพะ ๆ แพะ ๆ. แพะ เข้า มา ใกล้ ใน ระยะ ที่ มัน จับ กิน ได้ แพะ หนี 
ไม่ ทัน. ถ้า มัน เห็น หมู มา มัน ก็ หัน ข้าง ที่ เหมือน หมู เข้า ไป หา ฝูง 
หมู. หมู คิด ว่า เป็น หมู ด้วย กัน ก็ เข้า มา ใกล้ สุกร ยักษ์ ก็ จับ กิน. 
ทีนี้ ถ้า 1 วัว มา มัน ชู เขา โผล่ พ้น หญ้า ให้ เห็น ว่า เป็น วัว. วัว ไม่ รู้ 
เข้า มา ใกล้ สุกร ยักษ์ ก็ จับ กิน. 

เรื่องอย่าง นี้มี ใน อรรถกถา แล้ว มาก ด้วย, รุนแรง ด้วย. เรื่อง 
กา จำ ศีล เรื่อง สุกร ยักษ์ เป็น เรื่อ งอ เนส นา ไม่ ใช่ สา ชีพ ของ ภิกษุ 
แล้ว มี คำ อธิบาย ไกล ออก ไป เรียก ว่า ทำ การ ค้า, รูปี ยสํโ วหา รํ, 
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รูปี ย สํ โ', วหา ริ - ภิกษุ สำเร็จ รูปี ยสัง โว หา รัง เป็น นิสสั คคีย ปาจิตตีย์ 
มัน ก็ ทำ การ ค้า ด้วย รูปิยะ คือ เงิน ตรา หรือ ด้วย สิ่ง ของ; ทำ การ 
แลก เปลี่ยน ที่ ไค้ กำไร นี้ เขา เรืย กว่า อเน ส นา, หา ทรัพย์ อย่าง 
ฆราวาส การ หลอก ลวง นานา ชนิด ด้วย 1 วาท ศิลป ด้วย อะไร 
ต่าง ๆ. 

ฉะนั้น การที่ พูด ชนิด ที่ ให้ เขา พอ ใจ แล้ว เกิด ลาภ เกิด 
สักการะ นี้ มัน ก็ เป็น พวก ไม , ถูก ต้อง ทั้ง นั้น จน กระ ทั้ง ว่า แม้ ด้วย 
คำ ขับ. พระ พุทธเจ้า ไม่ ยอม ฉัน อาหาร ที่ ได้ มา ด้วย คำ ขับ แก่ 
ชาวนา พราหมณ์ คน นั้น ซึ่ง ทรง กล่าว คำ ขับ ว่า ส ทฺธา พีชํ ต โป 
วุฏซิ ป ณฺณา เม ยุค น งฺคลํ ฯลฯ เป็น คำ คาถา คำ ขับ. พอ ตา 
พราหมณ์ คน นี้ เขา เลื่อมใส แล้ว เขา ถวาย ให้ ฉัน ท่าน ไม่ ฉัน. 
นี้ เป็น สิ่ง ที่ ได้ มา ด้วย คำ ขับ เป็น อเน ส นา เป็น วัตถุ ไม่ ควร ท่าน 
ก็ ไม่ ฉัน อย่าง นี้ เป็น ต้น; ต้อง เอา ไป ทิ้ง. 

เดี๋ยว นี้ เรา มัน ทำ อะไร นอก แนว เกิน ความ จำ เป็น เพราะ เรา 
ต้อง การ เกิน ความ จำ เป็น มัน จึง ต้อง ทำ อเน ส นา. แต่ ถ้า เขา ถวาย 
ด้วย ศรัทธา ไม่ ไค้ หลอก ลวง มัน ก็ ไม , เป็น, มัน ก็ดู อยู่ ที่ ว่า เป็น 
การ นอก แนว หรือ หลอก ลวง หรือ ไม่? จะ ฟ้า สาง ทาง สา ชีพ ก็ 
ขอ ให้ ภิกษุ ดำรง ชีวิต ชนิด ที่ ถูก ต้อง ตาม ความ เป็น ภิกษุ. เขา จะ 
ถวาย มาก น้อย หรือ ถวาย เกิน ถวาย เหลือ เทื เอ มัน ก็ เป็น อีก เรื่อง 
หนึ่ง เรา ไม่ ทำ อเน สน าก็ แล้ว กัน. 

ภิกษุ ใน ครั้ง พุทธกาล นี้ ยาก ที่ จะ ทำ อเน ส นา เพราะ ว่า ท่าน 
เป็น ภิกษุ ที่ ถูก ต้อง เป็น ส่วน มาก. ภิกษุ ที่ ทำ อเน ส นา เกิด เรื่อง ขึ้น 
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มา ตาม วินัย นั้น เป็น ส่วน น้อย เรียก ว่า เป็น ส่วน น้อย และ หา ยาก 
เพราะ ว่า ออก บวช ด้วย เจตนา ดี ทั้ง นั้น. ฉะนั้น สิกขา และ สา ชีพ 
ของ ภิกษุ เหล่า นั้น จึง ถูก ต้อง. แล้ว ยิ่ง เมื่อ เป็น อยู่ ด้วย สันโดษ 
ตาม อริ ยวง ศั เ รอง อาหาร ก็ดี เรื่อง เครื่อง นุ่ง ห่ม ก็ดี ที่ อยู่ อาศัย ก็ 
ดี หยูกยา ก็ดี สันโดษ อย่าง ยิ่ง แล้ว, มัน ก็ ไม่ มี ทาง ที่ จะ ต้อง ไป 
ทำ อเน ส นา มัน เหลือ กิน เหลือ ใช้. แล้ว ท่าน ฉัน อาหาร ชนิด ที่ 
เรียก ว่า ยา ป นาย - ยัง อัตต ภาพ 1 ให้ เป็น 1 ไป เท่า นั้น แหละ, ฉัน 
พอ กัน ตาย ให้ มี ชีวิต อยู่ พอ ท่า งาน ได้ มัน ก็ เลย ไม่ ต้อง ท่า อเน ล นา 
มี สำนวน เรียก ว่า กิน อาหาร เหมือน กับ การ กิน เนื้อ ลูก กลาง 
ทะเล ทราย. แต่ ไม่ ได้ หมาย ความ ว่า ให้ อด อยาก หรือ กิน อาหาร 
ไม่ พอ แล้ว เป็น โรค ขาด อาหาร, ไม่ ได้ หมาย ความ ว่า อย่าง นั้น, 
คือ เป็น อยู่ อย่าง พอ ดี พอ สบาย. 

คำ บรรยาย นี้ สำ หรับ ภิกษุ ฟ้า สาง ทาง ภิกษุ สา ชีพ ให้ อาชีพ 
ของ ภิกษุ มี อาการ สาง ออก มา จาก ความ มืด ที่ มัน เคย มีด; เพราะ 
ว่า เมื่อ การ เป็น อยู่ เป็น ปีก แผ่น, เป็น ปีก แผ่น มาก เช้า ๆ ก็ จะ เกิด 
แข่ง ขัน กัน สร้าง วัด สร้าง โบสถ์. ถ้า โบสถ์ ของ ฉัน ไม่ ได้ ปู ด้วย 
หิน อ่อน เหมือน โบสถ์ ของ ผู้อี่น ฉัน ก็ ทน อยู่ ไม่ ได้ นี้ มัน ก็ ต้อง 
ขวน ขวา ย จน เกิด อเน ส นา. อย่า ต้องออก ชื่อ ดี กว่า ว่า มัน มี อะไร 
บ้าง สำหรับ สมัย ปัจจุบัน นี้. ขอ แต่ เพียง ว่า ให้ กลับ ไป, ให้ กลับ 
ไป สู่ ภาวะ ถูก ต้อง แต่ ดั้ง เดิม ที่ มัน เคย ถูก ต้อง ให้ มัน ถอย กลับ 
ค่อย ๆ ถอย กลับ ค่อย ๆ ถอย กลับ อย่าง มั่น คง; เหมือน กับ ที่ ว่า 
มัน ได้ ค่อย ๆ เปลี่ยน ไป ค่อย ๆ เปลี่ยน ๆ ไป คือ ค่อย ๆ ลืม ตัว 
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ค่อย ลืม ตัว โดย ไม่ ทัน รู้สึก ตัว ค่อย ๆ ลืม ตัว จน ผิด หมด. เดี๋ยว นี้ 
มัน จะ ถูก กัน ทั้ง ที แล้ว ขอ ให้ ถอย กลับ ๆ ถอย กลับ, เช่น เดียว กับ 
ที่ มัน ค่อย ๆ ลืม ตัว, ค่อย ๆ ลืม ตัว ไป อยู่ ใน ความ ผิด พลาด. 

นี้ ภิกษุ ทั้ง หลาย ก็ มอง ดู ความ ที่ มัน ได้ ผิด พลาด ออก ไป ไกล 
ถึง ไหน แล้ว ก็ ขอ ให้ มัน ถอย กลับ ๆ มัน ก็ จะ มา สู่ สภาพ เดิม, 

อย่าง นี้ เรียก ว่า ฟ้า สาง ทาง ภิกษุ สา ชีพ ไม่ พ้น จาก การที่ จะ ต้อง ใช้ 
หิริ และ โอตตัปปะ และ ธัมมั ญฌุ ตา อีก ตาม เคย. ถ้า เรา มี ความ 
ละอาย มี ความ กลัว ใน ความ ผิด พลาด เหล่า นี้ แล้ว มัน ก็ ถอย 
กลับ ได้ เป็น ฟ้า สาง ทาง ภิกษุ สา ชีพ ภิกษุ สา รูป ภิกษุ สา ชีพ 
สม ณ ลา รูป ลม ณ สา ชีพ กลับ มา แล้ว. 

นี่ การ บรรยาย นี้ สมควร แก' เวลา แล้ว พูด กัน ได้ อีก สอง สาม 
เรื่อง วันนี้ ขอ ยุติการ บรรยาย. เพื่อ เป็น โอกาส ให้ พระ คุณ เจ้า 
ทั้ง หลาย สวด บท พระ ธรรม เป็น คณะ ฟัง แล้ว ส่ง เสริม กำลัง ใจ 
ใน การที่ จะ ปฏิป็ ติ หน้าที่ ของ ตน ให้ ถูก ต้อง ยิ่ง ขึ้น ๆ สืบ ต่อ ไป. 
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ชาว บ้าน - ชาว วัด. 



อัน ชาว บ้าน 
จึง เกิด ความ 
ส่วน ชาว วัด 
มิ ให้ เกี่ยว 
จึง เกิด มี 

ด้วย” เงิน’’ “งาน” 
ส่วน เครื่อง วัด 
ว่า เขา ทำ 

ถ้า ชาว วัด 
มัน น่า เกลียด 
ถ้า ชาว บ้าน 
ก็มี แต่ 

จึง ขอ ให้ 
ผสม ผสาน 
ให้ ซาว วัด 
เพื่อ พ้น ภัย 



ทำ งาน 
ตึง เครียด 
มุ่ง ขจัด 
เกียรติ กาม 
เครื่อง วัด 
“อด อยาก” 
ชาว วัด, 

ให้ ว่าง ได้ 
ฮดฮั ด 
แสน กล 
เกียจ คร้าน 
ทุกข์ ทน 
ชาว บ้าน 
เกียรติ กาม 
เป็น ชาว วัด 
เกียรติ - กาม 



เพื่อ กาม เกียรติ 
จน สั่น เลีย ว 
ไป ท่า เดียว : 

มุ่ง งาม ธรรม ; 
วัด ซาว บ้าน 
หรอ “อิ่ม หนำ”? 
วัด กิจกรรม 
เท่าไร แล; 

มุ่ง กาม เกียรติ 
คน ตอแหล 
งาน เชือนแช 
หม่น หมอง ไป; 
เป็น ชาว บ้าน 
ตาม วิสัย 
ขจัด ไกล 
งาม นัก เอย ฯ 
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ความ เป็น พระ. 

ความ เป็น พระ คือ จิต พราก จาก กิเลส 
รู้ สังเกต ไม่ ประมาท ฉลาด เฉลียว 
สำรวม ระวัง รักษา ใจ ไป ท่า เดียว 
เพื่อ หลีก เลี้ยว ภัย ทั้ง สาม ไม่ ตาม ตอม. 

จาก เรื่อง กิน เรื่อง กาม และ เรื่อง เกียรติ 
เห็น เสนียด ใน ร้อน เย็น ทั้ง เหม็น หอม 
ไม่ ยินดี ไม่ ยินร้าย ไม่ ออม ช อม 
กิเลส ล้อม ลวง เท่าไร ไม่ หลง ลม. 

จิต สะอาด ใจ สว่าง มโน สงบ 
ทั้ง ครัน ครบ กาย วจี ที่ เหมาะ สม. 

ความ เป็น พระ จึง ชนะ เหนือ อารมณ์ 
โลก นิยม กระหยิ่ม ใจ จึง ไหว้ แล ฯ 
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เป็น เจ้า คุณ. 

เป็น เจ้า คุณ เขา ว่า บุญ ใหญ่ หลวง นัก 
พา กัน ปักใจ ใคร่ ใฝ่ ฝัน หา 
ฉัน ฉุก ใจ ใน ยุค พระ ศาสดา 
เป็น เจ้า คุณ กัน หรอ หนา ท่า ไหน กัน. 

พัด ใบ ตาล ยัง ไม่ มี นี่ พัด ยศ 
นิตย ภัตต์ มี หมด กระโถน ขัน 
สัญญา บัตร ไตร ประทาน งาน สำคัญ 
ฉลอง กัน หรูหรา จน บ้า ใจ ฯ 



เป็น หลวง ตา. 

เป็น หลวง ตา สนุก กว่า เป็น เจ้า คุณ 
เหมือน ความ ว่าง ดี กว่า บุญ เป็น ไหน ๆ 
ไม่ ปรุง แต่ง สังขาร ประการ ใด 
ล้วน เป็น ไป สงบ เย็น เป็น นิพพาน. 

บุญ เป็น เรื่อง สวย งาม กิน-กาม-เกียรติ 

แต่ ไม่ มี ใคร เกลียด ทุก สถาน 

ส่วน ความ ว่าง ว่าง เลีย จน คน กลัว ลาน 

เขา เกลียด กัน ขัน จ้าน เป็น หลวง ตา ฯ 
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เป็น พระ บ้าน. 

เป็น พระ บ้าน นั้น เห็น ว่า ภาระ มาก 
ต้อง เป็น ครก เป็น สาก กัน เต็ม ที่ 
หนอน สังคม มี มา ทั้ง ตาปี 
ช่าง เหลือ ที่ จะ เบ้า ปัด ขจัด มัน ฯ 

ฉัน ทน เป็น พระ บ้าน มา นาน แล้ว 
ถ้า คิด ไป ใจ แป้ว ไม่ สุข สันติ้ 
มี แต่ งาน เตี้ย ตํ่า, ทำ ตะบัน 
ก็ ไม่ เห็น มี วัน จะ หมด ไป ฯ 



เป็น พระ เถื่อน. 

เป็น พระ เถื่อน เหมือน นก วิหค หงษ์ 
ย่อม บิน ตรง ไป ได้ ทิศ ไหน ไหน 
เป็น อิสระ อยาก จะ ผละ สังคม ใด 
ก็ ผละ ได้ ทัน ใจ ไม่ อัดแอ ฯ 

เอ็นดู ฉัน ขอ ให้ ฉัน เป็น พระ เถื่อน 
มี หมู่ ไม้ เป็น เพี่อ น ทุก กระแส 
มด แมลง แสดง ธรรม อยู่ จำ แจ 
ไพเราะ แท้ ไม่ มี เบื่อ เหลือ กล่าว เอย ฯ 




/V พ — 172 



เป็น พระ ป่า. 

เป็น พระ ป่า สงบกว่า เป็น พระ เมือง 
ไม , มี เรื่อง แบก พรรค แบก ศักดิ” ศรี 
ไม , ต้อง สวม หน้ากาก ผู้ มาก ดี 
มัน เกิด ฬ รี ขึ้น มา เอง เก่ง ใน ตัว. 

จะ นั่ง นอน ยืน เดิน ไม่ เขิน ขัด 
ไม่ มี' ใคร คอย วัด ว่า ดี ชั่ว 
ไม่ มี เรื่อง ยั่วเย้า ให้ เมา มัว 
จึง เย็น ตัว เย็น ใจ ไม่ ขึ้น ลง ฯ 



เป็น พระ เมือง. 

เป็น พระ เมือง เรื่อง มาก ด้วย อยาก เด่น 
ต้อง เขม่น กัน ไป จน ใ หล หลง 
ต้อง แบก ทรัพย์ แบก ศักดิ้ แบก พรรค พงค์ 
เพื่อ การ เมือง เรื่อง ณรงค์ ด้วย ใจ จง. 

งาน ใต้ ดิน ใต้ นํ้า ก็ ทำ เป็น 
ถึง ฆ่า เข่น กัน พินาศ ไม่ หวาด ไหว 
คอย แข่ง กัน มิ ให้ ใคร ดี กว่า ใคร 
ไม่ เย็น ใจ เย็น ตัว มัว ขึ้น ลง ฯ 
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